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वाव्यशास्त्रीय निवन्‍्ध डॉ वेंदट शर्मा 


पुरोवाक्‌ 


काव्यशास्त्रीय निवन्धों का यह संकलन मुख्यतः शाब्दवोध विमर्ण तथा रस- 
मीमासा जैसे गुरुगम्भीर और विचारणीय विपयो के अन्तर्भाष्य की प्रेरणा से 
अनुप्राणित है । इसमे प्रथमत शाब्दवोधविमश्श के उन प्रमुप पक्षो का शास्त्रीय 
विवेचन प्रस्तुत किया गया है जो व्याकरण, न्याय और मोमांगा दर्शन के मुधी- 
चिततको द्वार तंकेसंगत प्रणाली से उद्धाटित ढिये गये हैं। शब्दब्रह्म के साकात्‌ 
जअतिरूप काव्य शाहित्य की रमचवंणा अरपेश्रतीति की आवेश्यक्रता और उपयो- 
पिता अप्तंदिग्ध है, वयोकि उसकी प्रक्रिया के माध्यम से ही हमारा आत्मसवित 
रसबोघ की यत्वोद्रेकमयी भूमिका में प्रदेश करता है। उस मूमिका का साथारणी 
हू प्रत्यय हमारे भावलोक की अनेल्त संवेददाओं से संसिक्त होकर रसदशा की 
जिस पराकोटि तक पहुँचता है, यही ब्रह्मतन्दसविध काव्यानन्द का लोकीत्तर 
क्षेत्र है। शब्दापं प्रतीति की विदेचता के पश्चात्‌ भावऔर रस का अन्त्संम्वन्ध 
निरूपित करते हुए उन दोनों के पारस्परिक आश्याश्रयि भाव की मीमासा की 
गयी है, जिसके अन्तराल मे काव्यरम का अनन्त सागर तरगायित होता है। तत्वत: 
रम ही काव्य का आत्मपक्ष है जिसे तैत्तिरीय उपनिषद्‌ (2-7) मे “रसो थे सः । 
रे ह्येधायं लब्ध्धा आनन्दीभवरति/ जैसे महाकाव्यों में सूप्बद्ध किया गया है। 
उमकी महत्ता और प्रतिष्ठा से अभिमूत होकर मैंने इन निबत्धों के क्ननुक्रम मे “रस 
का स्वरूप और आस्वाद', 'कांव्यरस का अधिष्ठान', “रसों की सुखदु.ख-रूपता' 
तपा 'रस-विध्न ्ौर उनका निराकरण जैसे विषयों की शास्त्रसम्मत व्याख्या 
प्रस्तुत की है । इस विवेचना में रस के स्वरूप, आस्वादु, अधिष्दान, अन्तराय 
तथा उसकी निष्पति से संवद्ध विविध मत-मतान्तरों तथा ऊदापोहों का सारग- 
पित विश्लेषण तथा विवेकसम्मत निर्णय करने की चेप्टा भी उपबृ हित है, जिसके 
द्वारा इस तथ्य की उपलब्धि की जा सकती है कि रसानुभूति मूलतः आनन्द 
विधायिनी है अथवा मुख्यतः सुखदुखमयी संवेदनाओं की समस्विति | यह विवेचन 
भुष्यतः आनस्दवादी आचार्य अभिनवगुप्त तथा उपचयवादी आचार्य रामचछ- 
गुणचन्द्र जैसे तत्व चिन्तको की मान्यताओं पर आधारित हैं जिन्होंने अपने-अपने 
दृष्टिकोणों से रस मीमासा के क्षेत्र में अनेक प्रकार की विचारोत्तेजक सामग्री 
संपोजित की है| विवेचनां के इसो क्रम मे कश्ण रत का आ्वाय पक्ष तथा 
"उपतिपद' विशेष रूप से व्याख्यात हुआ है, जिसे 'एको रसः कर्ण एव/ कहने मे 
भहाकवि भवभूति की किचिन्मात्र भी सकोच नहीं हुआ था । 


सन वे परवर्तो निवाध वाव्यशास्त्र वे सैद्धान्तित और ब्यवहाखि पक्षों 
के 'तॉलप्रेल से सपटित हैं जिनम॑ क्रमश भक्तिरस और घीतरस का 'रूप विमर्श! 
तवा उनवी 'आस्वायता एवं स्थिति' का विश्लेषण आचार्य रूप गोस्वामी ओर 
अभिमवगुष्त वी मान्यताआ थे अनुरूप विया गया है। 'प्रवन्ध काव्य वो रप्नप्त 
व्यजगता' का उद्घाटन कं मे मैंने आयाय आतनेन्‍्दर्ध न के विचारों को 
प्रमुखता दी है वयोवि इस विषय व] तत्व चिन्तन वरने मे वे अग्रणी रहे हैं। 
'काध्य पुरुष का तत्व निष्पन्द तया वविन्समंय अथवा वाव्यरूदियों' को विवे 
चना म आचार्य राजशेयर वी 'दाव्यमीमासा' सर्वाधिव प्रामाणिक समझो जातो 
थी, अत' इत निवन्धों का कप्वर उनवो माम्यताओं के अधिव' अनुए्प है । 
'सछूत वाव्यशास्त्र वा वैचारिक विश्वर्सा तथा नाट्य शास्त्र वा व्याय्यान' 
भरी अधीन उपलब्धिया वा परिणाम है । सतत वे अन्तिम दो निव्ध 'बाब्य 
एजबा मे प्रतिभा का महत्व' तथा 'भारतीय जीवन दर्शन और वार्तब्यो विशुद्ध 
विवेचनात्मक तथा परिचयपूलद हूँ, जिनमे इस बात का विश्वेषण किया गया है 
वि बवि प्रतिभा ही वाव्य संजना वो मूत्र शवित है, जिसवा अनन्त प्रसार 
'भारतीय जीवन दर्शन और वाव्य' वे अगु-परमाणुओ मे भी सचतित हुआ है। 
सक्षेप म इस सवलन के ये ही प्रमुष विचारबण हैं, जिन्हें पद्ह निदस्धो बी 
एंपावली में सम्रथित कर मैंने इसे 'वाध्यशास्त्रीय निबन्ध' बी अभिधा से अलृृत 
किया है। 
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शाव्दबोध विमर्श 


झाम्दवोध परिचय 


भारतीय साहित्य से शाब्दबोधविमर्श अथवा काव्याथंप्रतीति का विवेचन 
अत्यंत व्यापक एवम्‌ गम्भीर दृष्टि से किया गया है। उम्रका मुख्य सम्बन्ध 
व्याकरण, न्याय और मीमांसा संज्ञक शास्त्रों से है जिनमे क्रमशः पदो, प्रमाणों 
और वावयार्थों का विश्तेषण विशेष रूप से होने के कारण उन्हे 'पदशास्त्र', 
'प्रमाणशास्त्र, और 'वाषयशॉस्त्र' भी कहा जाता है । शाब्दबोध में इस तीनो 
शास्त्रों की आवश्यकता पड़ती है, अतः इन तीनों शास्त्रों के निष्णातृ विद्वानु 
'पद-वीक्य-प्रमाणन” की गौरवमयी उपाधि से विभूषित किए जाते हैं। अन्य 
शास्त्रों में तो वाचक और सक्षक संज्ञक दो प्रकार के शब्द माने गए हैं, किन्तु 
साहित्यशास्त्र में उन दोनो के साथ 'बव्यंजक' नामक तृतीय शब्द जोडकर उनकी 
तीन संध्याएँ निर्धारित कर दी गई हैं । शब्दों की इस '्रमवद्धता का भी एक 
विशेष कारण है | वाचक' शब्द मुख्यार्थ का बोधक है अत. उसे सर्वप्रथम स्थान 
दिया भंया है। 'लाक्षणिक' शब्द वाचक शब्द के आश्रित रहता है अतः उसे 
द्वितीय स्थान पर रखा गया है और “ब्यंजक' शब्द में वाचक और लक्षक नामक 
दोनों प्रकार के शब्दार्थ अपेक्षित होते हैं, अत, वह तृतीय स्थान का अधिकारी 
है । यद्यपि व्यंजक शब्द की विवेचना काव्येतर शास्त्रों में नहीं हुई है तथापि 
काव्मशास्त्र का तो वह सर्वेस्व है बयोकि उसी के आधार पर कालांतर मे ध्वनि- 
मिद्धान्त थी प्रतिप्ठा हो सकी है । यो तो वाचक, सक्षक और ध्यंजक नामक तीनो 
शब्द-प्रकार शाब्दवोधविमर्श के अन्तात विवेचित किए जाते हैं, दिन्तु तत्वत, थे 
शब्द के भेद न होकर उसकी उपाधियाँ हैं। इसका कारण यह है कि वृत्तिभेद 
से एक ही शब्द कही वाचक हो सकता है तथा कही लक्षक तया व्यजक भी रह 
सकता है। इस्त वाद को इस उदाहरण से स्पष्ट किया जा सकता है कि जिस 
प्रकार एक ही व्यक्ति उपाधि-भेद से भिन्‍न-भिन्‍न स्थलों और परिस्थितियों में 
भिन्न-भिन्न व्यक्तित्व रखता है, उस्ती प्रकार एक ही शब्द अनेक प्रकार के प्रयोगो 
में विविधरूपा शक्तियों से अभिहित किया जा सकता है| उपाधि-हृत भेद से 


0 


शब्दों वी जिविधता पी भाँति उनके अ्थों के भी तीन प्रकार हैं, जिल्दे क्रमश" 
वाच्यार्थ, सक्ष्यार्थ तथा व्यस्याध बहते हैं। बुमारिस भट्ट के अनुयागी पार्थभारधि 
मिश्र आदि गीमासव शब्द के उपर्युकत तीन अयों वे अतिरिवत 'ताल्पर्यार्च! नासव 
उसबा एवं चतुर्थ भेद भी मानते है। ये मीमासवा अभिहितान्वयवादी' वे नाम 
से प्रसिद्ध हैं। इन सीमायवों से विरोधी विचारधारा रखने वाले मीमासक 
(प्रभावरगृरु तथा शालिवनाथ मिश्र आदि) अन्विताभिधानवादी” बहनाते हैं । 
इन दोनो वे अतिरिवत और भी मोमासव हैं जो वाक़यार्थ वो यिपय में मिन्‍्न- 
भिन्‍त मत राते हैं, ि्तु उतपी रिथति सामाम्य श्ेणी वो है जते उतने मतों 
में उल्तेपनीय वैशिष्ट्य न होगे रे वारण उन्हे प्रमुखता प्राप्त मही हुई है। चूंवि' 
अभिहिंतान्वयवादी मीमासकों न तात्पर्यार्थ/ वामपः चतुर्थ अर्थ वी परिकापना 
बार अपना अभिगन विवचित गरिया है. अत हम सर्वप्रथम वात्पंवृत्ति और 
अभिटितान्वप्रवाद वा अभिप्राय रपप्ट बरना सावष्यय समझते है। तंदुपरात 
अवशिप्द तीत प्रषार थे शब्दा और अथॉवी पिदेचना वी जाशगी, जिलवा 
प्रयोग और उपयोग याच्य-रचना भोर पराध्य-विवेचना के सदर्भ में पद-पद पर 
विया जाता है । 


हात्पर्य घूच्ति भोर अभिहितास्वप्दाद 


'तात्पयंवृत्ति' को पृथव्‌ शब्ित मानने वाये आचार्यों ने वावयबोध थे लिए 
अभीष्ट 'आवाध्षा', 'योग्यता' औए “सस्तिधि! सज्वा विविध वादय-धर्मों बी 
अनिवायंता पर वल देवर उन तीनो ये योग में उसरा अस्तित्व स्वीयार किया 
है । उनवा बहना है विः आवाक्षा, योग्यता सथा सस्निधि ये बारण पद्ाथों वा 
अच्चय होने पर जो वावयार्थे प्रघट होता है, यह उक्त तीनो पदार्थों रे प्रथर्‌ 
एवम्‌ विशिष्ट रूपयुवत होता है, जिये बे वल,तात्पयेंवृन्ि द्वारा ही बोधगम्ध पिया 
जा राक्‍ता है। वस्तुत तात्पयंधृत्ति वा वाये जभिधा आदि शब्द-बृत्तियों हारा 
उद्युद्ध पदों और उनोः अर्थों में पारस्परिव सम्बन्ध प्रदर्शित कर उनसे माध्यम 
से बावपार्थ वा ज्ञात वराना है जिसया अर्य यह है. वि वाय्यार्थ ही वात्पर्यरये है 
अर्थात्‌ वावय ही तात्पर्यार्थ का वाचव है। तात्पयंवादियों बी मान्यता वा 
स्पप्टोपरण “घट वरोति! जैसे उदाहरणों द्वार सहज दृप्टि गे किया जा सता 
है । इस विषय में सादुसीमायर, जैयापिय तथा बैगेवित लाचार्यों गो जिया 
विशेषत उल्तेयनीय है। मौमासवो दा बहना है वि प्रत्येफ वायप वा पर्येवसान 
विया-योध में होता है अर्थात्‌ प्रपव वायय बिसी ने विसी प्रयार थी तियादे 
विपय मे बुछ निर्देश करता है । यदि कोई व्यवित 'घटम्‌ वरोति' जैसे वाक्य वा 
प्रयोग बर तो उसका अर्थ घटरप कर्म से गम्बद्ध क्रिया ही होगा | उबते वाक्य 
में 'धटमू और 'गरोनि! नामक जो दो पद हैं, उतमे 'बरोति' पद जिया का 
पाचक है तथा 'पटमू' पद 'पट' प्रह्ती और 'जम्‌' प्रयय से बना है, जिने 
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योग से 'घट! नामक वस्तु का ज्ञान होता है। 'पटमू' पद मे प्रयुक्त 'अम्‌' प्रत्यय 
कर्मत्व का बाचक है, अत. “घटम्‌' पद का अर्थ 'घटाश्रित कर्मत्व' अथवा 'घटरूप 
कर्म है । “घटम्‌ करोति' वावय में जब हमे क्रमण, “घटाश्रित क्मत्द' तथा 
'करोति' फ़रिया के अर्य अभिधा-शक्ति द्वारा ज्ञात हो जाते हैं तो उन दोनो पदों 
का पारस्परिक सम्बन्ध प्रदर्शित करने के लिए हमे 'तात्पयं/ नामक स्वतंत्र वृत्ति 
की परिकल्पना करनी पडतो है क्योकि उन दोनों का सम्बन्ध निदिष्ट करने वादा 
कोई भी शब्द उन वावय में नहीं है। मीमासकों वग कहना है कि तात्पयंवृत्ति 
में हो ऐसी शज़ित है जो योग्यता, आकांक्षा तथा सन्लिधि द्वारा प्रवृत्त होकर पदों 
द्वारा वोधित पदार्षों के पारस्परिक सम्बन्ध का ज्ञान करा सकती है । उस वृत्ति 
से बोधित होने वाला अर्थ ही तात्पर्यार्थ है, जिमका अभिप्राय यह है कि प्रत्येक 
वाक्य तात्पर्यायें दा बोधक होता है । 

तात्पय॑वृत्ति का समर्थन करने वाले अभिहितान्वयवादी आचार्यों के मत में 
दो बातें विशेषत, उल्लेयतीय हैं। उनकी प्रथम मान्यता तो यह है कि पदों के 
द्वारा विशेष का बोध न होकर कैवल “जाति” का ही बोध होता है। 'घटम्‌ करोति' 
वाक्य का अथंबोध निरूपित करते हुए उन्होंने लिखा है कि उस वावय में 'पठमू' 
पद द्वारा 'यह घट! अथवा 'वह घट! जैसा बोघ न होकर घटत्व जाति का तथा 
'करोति' पद द्वारा सामान्य क्रिया का ही बोध होता है जितके सामान्य अर्थों की 
पारस्परिक सम्बद्धता तात्पय॑वृत्ति द्वारा सयोजित की जाती है। इन आचार्यों की 
दूमरी मान्यता यह है कि तात्पयँवृत्ति का कार्य पदों में प्रारम्परिक सम्बन्ध 
निर्दिप्ट फरमा न होकर पदार्थों में सम्बन्ध प्रदर्शित करना है । उनका कहना है 
कि 'घट' प्रकृति और 'अम्‌' प्रत्यय में जो आश्रयाश्रयिभाव-सम्बध्ध है, वह तात्पय- 
वृत्ति से ज्ञात नही होता अपितु प्रकृति और प्रत्यय की समौपता से ही ध्यान मे 
आता है। अभिप्राय यह है कि तात्पर्यवादियों के मत से वाकयाथं-वोध में तात्पर्थाये 
को सत्ता अनिवाए है । 

दार्शनिक प्रतिपत्ति के विचार से तात्पर्यवृत्ति से सम्बद्ध अभिहितान्वयवाद 
का सिद्धांत अत्यत जटिल है। उसका स्पष्टीकरण करने के लिए विद्वानों ने जिस 
प्रकार की शज्दावली प्रयुवत की है, उससे उसकी दुरूहता और भी अधिक बढ 
गई है, झिल्तु हमे उसके सूश्म विवेचन से विशेष प्रयोजन नहीं है । हम वो यहां 
पर उसका सामात्य स्वरूप ही विरूपित करना चाहते हैं जिसमे यह स्पप्ट हो सके 
कि इस सिद्धात के अनुसार वाग्यार्थ का बोध किस प्रकार होता हैं? यह तो 
एक स्पथ्ट वात है कि वाक्‍यों का निर्माण पदों से होता है और पदार्थों द्वारा ही 
उनका तात्पयें समझा जाता है किन्तु प्रश्न यह है कि उस अर्थ-बोध की प्रत्रिया 
क्या है ? अभिहितात्वयवादियों का मत है कि हमे किसी भी वाक्य में सर्वप्रथम 
पदों से पदार्थों की प्रतीति होतो है । उस प्रतीति के पश्चात्‌ उन पदार्थों का 
प्रारक्षपरिक सम्दन्ध, जो पदों से उपस्थित नहीं हो सका हो, वावयार्थ की मर्यादा 
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से प्रस्तुत होता है । इसका अभिप्राय यह है कि पहले पदो द्वारा अभिघाशदित से 
पदार्षों बा ज्ञाग होता है और तदुपरात वक्ता ने तात्यय॑ बे अनुसार उनका परस्पर 
अन्वय या सम्बन्ध समचा जाता है जिससे वाझ्यार्थ वी प्रतीदि होती है । इस प्रवार 
वाक्यार्थे-बोध वे लिए अभिहित पदार्थों वा अस्वय सानने वे वारण हो यह मत 
“अभिहितान्वयवाद' के नाम से प्रसिद्ध है। इस मत की मुख्य विचारणा यह है 
वि पदार्थों का परस्पर सम्बन्ध पदों से न होकर ववता के तात्पर्य वे अनुसार 
होता है इसलिए उसे तात्पर्याथ/ कहना समीचीन है । इस प्रवार वा अये-वोध 
बराने वासी शब्द-शरित वा नाम तात्पर्यास्याशवित! है जो जभिधा, रुद्षणा 
और व्यजना नामक तीन प्रबार वी शक्ित्यों से पृथक श्रेणी वी है। चूंढि 
मुमारिलि भट्ट आदि मीमासक व्यजता शवित वो नहीं मानते, अत उनवी दृष्टि 
से 'तात्पर्पास्थाशवित” चतुर्थ शब्द शवित न होवर तृतोय शब्द-शवित ही है । 

आचार्य मम्मट ने अपने सुप्रनिद्ध बाव्यशास्त्रीय ग्रथ “काब्य प्रकाश' मे 
अभिहितास्वयवाद वा जो परिचय दिया है, वह अपनी विलष्ट रचना-ईसी वे 
घारण पुछ दुूट सा वस गया है । उनके क्यन वा साराश यह है कि पदार्थों का 
परम्पर सम्बन्ध पदार्थों द्वारा उपस्थित न होने पर आवाक्षा, योग्यता और 
सन्तिधि के बल से आभासित होता है जिसे ताएपर्याथं वहते हैं। यदि मम्पट के 
बथन वा जनुवाद विया जाय तो वह अनुवाद इस प्रफार होगा-- 

गजत पदार्थों का स्वरूप आगे कहा जाएगा, ऐसे (पदों द्वारा बभिहित 
केवल) पदार्थों वा आवाक्षा, योग्यता तथा सन्तिधि के बल में परस्पर सम्बन्ध 
होने से पदों से प्रतीत होते बाला अर्थ न होने पर भी (तातलपं-विपयिभूत अर्य 
होने वे! वारण) विशेष प्रकार वा तात्पर्याथरूप वाक्यार्थ प्रतीत होता है, ऐसा 
अभिहितास्वयवादियों का मत है ।? 

मध्मट मे उक्त बावय में आवाक्षा, योग्यता और सन्निधि सज्ञर पदों वा जो 
प्रयोग विया है, वह विशेष महत्व रखता है । आवाक्षा या अर्थ है 'बोता का 
जिजामारूप', योग्यता वा यर्थ है पदार्थों के परस्पर सम्बन्ध में बाधा वा अभाव 
और सन्निधि से तात्पयं है एवं ही व्यवित द्वारा अवितम्ब रूपसे पदों का 
उच्चारण! । वस्तुत बावषर में ये तीव शुण रहने आवश्यत हैं, बयोति इन विशेष- 
त्ाओ से युवत होन पर हो कोई पदन्‍्समूह वाक्य वह्ला जाता है। एन तोनो वा 
अवट्टस बफते हुए, जीमतिप्एफ्पनी सरसे हैं पि छ्देफयण परे; णे गेदय अर्शन्दित 
पदार्थ उपस्थित होते हैं, तट॒परान्त पदों वो आवाक्षा, योग्यता और सल्निधि वे 
बल से तात्पर्याश्याशक्ति द्वारा उन पदार्थों ते परस्पर सरम्बन्ध-रूप वाजदार्ध वा 
बोध होता है । 














॥. आवाक्षार्योग्यवा-सन्लिधिवगादद्यमाणस्वरुपाणा पदार्धाना समन्वये तात्पर्याये- 
विशेषवयुरपदार्थोडपि वातपार्थ समुल्तसतीति अभिट्तास्वयवादिनों मतसू ॥ 
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अन्यिताभिधानवाद के अनुसार वाबयायबोध 


अन्वितामिधानवाद' सिद्धान्त के प्रतिषादक आचार प्रभाकर गुद और 
शालिकनाथ मिश्र आदि हैं / उनके मतानुसार अभिहितान्वववादियों का यह कथन 
युक्तिसगत नही है कि पहले केवल पदाय अभिदह्दित होते हैं और तदुपरात उनका 
अन्वय होने से वाक्य का अर्थ॑-वोध होता है । इन आचार्यों के विचारानुमार 
प्रथमत अन्वित पदार्थों का ही अभिषा से बोध किया जाता है और पदार्थों का 
अन्दय पूर्व सिद्ध होने के कारण तात्पर्यास्याशकित' वी कोई आवश्यकता नहीं 
प्रतीत होती । इस विषय का विशेष स्पष्टीकरण करते हुए इन आचार्यों ने लिखा 
है कि पदों से पदार्थों की जो प्रतीति होती है, वह 'सकेतग्रह” के पश्चात्‌ होती है 
और संकेत का ग्रहण व्यवह्वार से होता है जिशया जभिप्राय यह है कि यह सकेत- 
ग्रह केवल पदार्थ मे नं होकर फिसी 'अन्वित पदार्थ! मे होता है, अतः अन्वित का 
ही अभिधान अर्थात्‌ अभिघा से बोध ने होने के कारण 'अन्विताभिधान मानना 
उचित है न कि अभिहितान्वय” मानता । मम्मठ मे अन्विताभिधानवादियों का 
मत “वाच्य एवं वाबयार्थ, इति” सूज द्वारा ध्यकत किया है जिसका अभिप्राय यह 
है कि पदों द्वारा अन्वित पदार्थों को ही उपस्थिति होती है, अतएवं पदार्थों का 
परस्पर सम्वन्ध-झूप वाक्‍्यार्थ वाच्य ही होता है, जिसे तात्पर्याध्याशवित का 
अबुवर्ती मानना उचित नही है । 

शास्त्र-जगत्‌ में अभिहितान्वयवाद की प्रतिष्ठा पहले हुई और अन्वित्ताभि- 
धानवाद की तदुपरात काल में । प्रयम सिद्धाल्त के प्रमुय प्रतिपादक आचार्य 
क्रुमारिल भट्ट हैं तो द्वितीय सिद्धान्त के प्रवर्तक उन्ही के शिप्य श्रीप्रभाकर गुरु। 
कहने की आवश्यकता नही कि “प्रभाकर गुर” यद्यपि बुमारित भट्ट के ही शिष्य 
थे, किन्तु अपनी अलौकिक विवेक-शवित के कारण वे आचार्य द्वारा भी समादृत 
किये गये और उनके लिए “गुर पद एक घटना-विशेष के कारण रुढ़ हो 
गया । उनकी प्रतिभा से अभिभूत होकर स्वयम्‌ थाघार्य कुमारिल भट्ट ने उन्हे 
"गुर पद से गौरवात्वित क्रिया था। कालान्तर मे गुर शब्द उनका पर्याय बन 
गया और उनका मत “इतिगुरुमतर्‌” पद से ही उद्धृत किया जाने लगा। 

अन्विताभिधानवादियों क्षा मत है कि 'चैत्र ग्रमानम', 'दिवदरल बश्वमानय, 
“देवदत्त गा नय' अर्थात्‌ चैन, याय लाओ/, 'देवदत्त, घोडा लाओ, देवदत्त, गाय 
ले जाओ आदि विभिन्‍न वावयों के अयोगो और उनकी क्रियाओं को देखकर ही 
बालक शब्द-विशेषों से अर्थ-विशेपो का निश्चय करता है, जिसका आशय यह 
है कि इस प्रकार की अन्वव-व्यतिरेक की पद्धति से प्रवृत्ति तथा तिबृर्चि करने बाला 
बाजय ही प्रयोगाह होता है। अत वाक्य में स्थित अन्वित पदो का ही अन्वित्त 
पदार्यों के साय संकेत-प्रहण किया जाता है । इससे स्पष्ट है कि “अन्वय-विशिष्ट 
अथवा 'परस्परान्वित पदार्थ! ही वाक्याय है न कि 'अनस्वित पदार्यों का वैशिष्ट्य । 
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सूत्र रूप से वहा जा सजता है कि यदि अन्विताधिधानवादियों वे मतानुसार 
“विशिष्टा एवं पदार्था वाक्‍्यार्या' हैं तो अभिहित्पन्दयवादिया वो विचारधारा में 
ल् तु पदार्थाना वेशिप्दूयमू' मानना उचित है। ब्यावहारिय दृष्टि में हम्म 
आन्‍्विताभिधघानवादियों का मत्त हो अधियः युविदसगत प्रढोत होता है कणावि 
अन्वित पदार्थ ही वादयार्थ वे रूप में उपस्थित होते हैं न कि पदार्मो वी उपस्थिति 
के पश्चात्‌ उनक्ता अल्वय होता है। यहां इस वात वा उल्लेख बरना भौ 
आवश्यक है कि वाजयायें-वोध वे जिन दो मतो दा विश्वेषण 'अभिहितान्वयपाद' 
और 'अन्विताधिधानवाद' वे नाम से क्या गया है उनके समन्वय की चेप्टा भी 
करतिपय आयायों ने की है आचार्य सम्मट न शब्द-प्यापार-विचार' वे अन्त 
दोतों के समुच्चय का श्रतिपादन क्या है तो आचार मुडुल भट्ट व लभिषाबृति- 
मासूका' नामद छथ से इस सिद्धान्त पर बल दिया है कि या ना पदा का अपना: 
अपना सामास्यभू। वाच्य अर्थ होता है विन्‍्तु वाक्‍्या श पदार्थ परन्पर अन्दित 
ही होते हैं जिसका अभिप्राय यह है वि यदि बेवबल पदो वी जपज्ना न अभिहि- 
तान्वयवाद उत्पन्त होता है तो वाक्य की अपेक्षा से अन्विताभिध।नवाद बी 
सिद्धि होती है। इस प्रवार इन दोनों के समुच्चय का मिद्धान्त हो (६ ग्राह्म हैं। 
इप्त विषय में 'अभिधापूति-मातृबाबार ने शब्द उल्लेखनीम है -८ 


'अन्पेपा मत सु पदावा ततात्सामान्यभूतों पराष्याश्य॑ चाषपस्थ तु 
परस्परानित-पदार्था इति परदापेक्षया अभिटितान्वय वाक्यापक्षया लु अस्विता- 
भिप्ानम्‌ । एवं चे तथो' अभिहितान्दयान्रिताभिधानयों सयुक्चय' रति । 


'प्वामान्य-विशेष' मे हो सबेतप्रह' काने को डाकित है 


“अन्वित पदार्य म हो सवेतग्रह हो सता है, बेवल पदार्थ में नहों' बह बात 
तो व्यवहारसगत है, विन्तु शाब्दवोध की प्रत्रिया वो ममचने थे लिए इतना 
कहना ही पर्याप्त नही है। प्रश्न यट उपस्थित होता है वि यह अस्यय या सम्बन्ध 
शिसी विशेष अर्थ ने साथ होता है अयया सामान्य जर्ष के साप ? यदि विशेष 
अर्थ बे! साय अन्वित अर्थ मे 'शक्ति्रह माना जाए तो 'याय लाथो''आादिबे 
व्यवद्वार से होने वाला शक्तिग्रह गैबल '“गो-विशिषप्ट भानग्रन' पर्यन्‍्त हो सीमित 
हो जाएगा और उससे “अश्वमानय' नर्थात्‌ घोटा साओ जैसे प्रयोगों बा जर्थज्ञान 
नही हो सोगा | इस परिणास यह होगा कि किसी एवं अर्थ के साथ अन्दि्त 
रुप में शक्ति-प्रह सासने पर प्रत्येक शब्द वा भिन्‍न-भिन्‍न वाज्यों मे प्रिन्न-भिन्‍्न 
शब्दों ढे' साथ होने वाता प्रयोग जनन्‍्य बाकयो मे. प्रयुक्त उसों सच्द से बर्े-बोष 
नहीं करा रोेगा । बस्दुत सामान्य रपसे अन्वित संघ म हो सक्‍तग्रट माना 
जा भरता है, विन्‍्णु इस सिद्धान्त मे विसी प्रवार कौ अद्याद्य मावना से बसन 
डे नि यह कहना अधिव उचित है शियो तो मामान्दत अन्य पदार्थ ने. माय 
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अच्वित पदार्थ में ही सकेतग्रट होता है, विधेष मे अन्वित रुप से नही, तथापि 
प्रस्पर सम्बद्ध पदार्थों के तथाभूत विशेष रूप ही होने से 'निविशेष न सामान्य 
इस नियम के अनुसार साम्रास्य से अवच्छेदित होने पर ही वह सेतग्रह विशेष 
रूप से परिणत हो जाता है। जन्विताभिधानवादियों का यह मत ययेष्ट रूप'मे 
माननीय है, वयोकि विशेष के बिना कोई सामान्य नहीं रहता और सामान्य रूप 
से अन्वित अर्थ का पर्यंवसान भी विशेष मे ही होता है। ऐसी परिस्थिति भे 
“सामान्य विशेष! में ही सकेतग्रह मानना समुचित हे । 
'अतिविशेष! मे 'सकेतप्रह' मानना उचित महों है 

मकेतग्रह अथवा अर्यंवोध वी प्रत्रिया के विश्वेषण मे गामान्य और 'सामान्य- 
विशेष' के अतिखित 'अभतिविशेय' पद का भी उपयोग किया जाता है। यदि 
सामान्य का अर्थ 'साधारण रुप से अन्वितत््व मात्र माना जाए तो 'सामान्य- 
विशेष का अर्थ 'कर्मत्वादि रुप से अन्वितत्व' वहा जा सकता है। उस स्थिति में 
'अतिविशेष' का अर्थ होगा 'गोअश्य आदि स्पव्ित-विशेष के साय अन्वितत्व' ) 
ध्यजनावादियों का मत है कि सामान्य रूप से अन्वित अर्थ में संकेतग्रह मानने 
से काम नही चल सकता, वयोकि ऐसा मानने पर तो यद व्यवहार हो जाएगा कि 
यदि किसी को घडा मेंगाना अभीष्ट है और वह 'घडा लाओ बढ़ने के स्थान 
पर 'वस्तु लाओ' वहे तो उससे आनयन-त्रिया करने बाला व्यवित 'पड़ा लाओ' 
यह कर्थ नहीं समभ साफेगा । यो तो 'वस्तु' शब्द से सभी वस्तुओं का बोध होने 
के कारण वह घड़े का भी बोधक हो भकता है, पिन्तु वस्तु लाओ' इस घादय में 
सामान्य रुप से घट के ग्राहक 'वस्तु” शब्द से काम नहीं चलता । उसके लिए 
विशेष रूप से 'घड” शब्द का ही प्रयोग करना होगा । इस दोए से बचने के लिए 
ही अन्विताभिधानवादियो ने 'सामान्य-विशेष' में सकेत-प्रह माना है। 'अतिविशेष/ 
रूप में सकेतग्रह सानना उचित नही है, क्योकि बैसा सानने पर उसमे “भानेन्त्या 
तया 'व्यभिचार' भ्ज्ञक दोप आ जाते हैं। इस विपय मे ब्यजनावादियो का कहना 
है कि किसी वावया्थ में व्यवितृटप 'अतिविशेष' अर्थ असकेतित होने से वाक्‍यार्थे 
नहीं हो सकता, भत, उसका बोध कराने के लिए अभिधाशवित से भिन्‍न शब्द- 
शक्ति की थावश्यकता होती है। वस्तुत. वह शक्ति व्यजना' ही है, वेयोकि उसी 
मे अ्यंग्यार्थ की प्रदोति कराने की क्षमता रहती है। 
शब्द-बकिति और भ्रयंप्रतीति क्रे विविध रूप 

प्रयोग अथवा अनुभव से सिद्ध हैं कि काव्य में प्रयुक्त किए गये प्राय” तीनो 
प्रकार के फड्दों और अर्थों कग ब्यजकत्द भी होता है जो बड़ी वाघध्यार्थ की व्यंजरा 
से व्यक्त होता है तो कही लक्ष्यार्थ कि ध्यनि से निरूपित क्या जाता है । काव्य- 
साहित्य में ऐसे उदाहरण भी उपलब्ध होते है जहाँ व्यग्या्थ का भी व्यूजरत्व 
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होता है । इन भिन्‍न भिन्‍न अर्पों वे व्यजनत्व वा विवेचन बरने के पूर्द यह 
आवश्यक है कि हम प्रधमत वाचकादि शब्दो के स्वरूप तया उनपी शविवयों से 
परिचित हो जाएँ जिनसे हमे वाच्यादि अर्थों वो बोध-प्रक्रिया का ज्ञान हो सके 
और उसी क्षम में शब्द-शक्ति और अर्थ-प्रतीति के विविध रूपो वी व्यजकता या 
ज्ञान करने मे भी सुविधा रहे । 


अभिधा' शाब्दबोध की प्रमुख शवित 


शाबद-बोध वी प्रमुख शक्ति वे रुप में अभिधावृत्ति वी महत्ता सभी आचार्यों 
में स्वीवार वी है । उस शब्द-शवित द्वारा ज्ञात होते वाले अर्थ को अभिधेयार्षे 
अपवा वाच्यार्थ भी वहा जाता हे । शब्द वी शभ्रमुख शक्ति के रूप में व्यास्यात 
होने के कारण उसमे अभिहित अर्थ मुख्यार्थ भी कहलाता है। उसस बोधित 
होने बाले शब्द वी सज्ञा 'दालव” है, जिसने सबेठग्रह वो ध्यान में रखत हुए 
आचार्यों ने अर्थ-प्रतीति बे बनेक साधन निरूपित क्थ हैं । 


अभिधा शक्ति, वाचर्का शम्य ओर सरेतप्रह अचया अं प्रतोति के साथ्न 


अभिधा-शक्त में त्प्रपम वाचव शब्र या वियार पिया जाता है, जिसका 
सामान्य लक्षण यह है कि वह शजह्द अभिधा शक्ित द्वारा साक्षात्‌ सकेतित अर्थ 
व्यक्त बारता है ।' लोर-यवहार से प्रकट है कि सवेत-ग्रह थादि द्वारा ही शब्द 
से अर्थ वी प्रतीति होती है जितया भर्प यट है नि सवेत वो सहायता सेही 
कोई शब्द विभी अयं-विशेष का भ्रतिपाएय बरता है। युतराम्‌ जिस शब्द का 
जहाँ जिस अ्थ भ अव्यवधान से सेत-ग्रत्ण होता है, वह शब्द उस अर्थ वा 
वाचक बहनाता है । 


छोटे बालको वो किस प्रवार सबेतग्रह होता है, इस विषय वे अनेव' उदा- 
हसण लोब-व्यवहार से प्रस्तुत किए जा सवते हैँं। जम्विताभिधानवादियों ने 
इसका विवेचन विशेष रूप से जिया है | उनवा सत है नि छोटे बालक जब बड़ों 
के मुख से बोई वावय मुनते हैं और उसके अनुसार अपने अग्रज या अनुचर आदि 
वो क्रिया बरते हुए देखते हैं तो उनवे मन पर थूयमाण समप्टिवायय के समप्ि- 
भूत अर्थ का एक सस्‍्कार बनता है। इस प्रवार भिन्‍न-भिन्‍न प्रसग्रो. से अतेक 
बार बे' शब्द-ब्यवहारों द्वारा थे शदों वे पृथवुलूषव अर्थ समझने लगते हैं 
जिसवा तात्पयं यह है कि व्यवहार से सेतग्रह होता है। सकेतग्रह वी उस 
प्रक्रिया को 'आवापोद्ाप' वी प्रक्रिया वहते है जिसका अर्थ है “व्यवहार! मे एक 
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शब्द को हटाकर उसके स्थान पर दूसरे शब्द भा प्रयोग करते हुए एबः अर्थ के 
स्थान पर दुसरे अर का अभिनिवेश करना ।' उदाहरणा मद कोई उत्तम बृद् 
किसी मध्यम वृद्ध को पुस्तक साने गी आज्ञा दे और तदुपरांत पुस्तक रघकर 
सेघनी लाने का आदेश दे और मध्यम वृद्ध उठी के अनुसार क्रिया करे तो उत 
दोनों प्रकार की क्ियाओं को देयने बाला बालक स्यवहार द्वारा समेतग्रह करेगा 
और वह प्रहण 'आवापोद्वाप' को प्रत्रिया से सम्पत होगा। वस्तुत' यह लोक" 
स्यवहार सयेतग्रह का प्रधान साधन है । 
लोकव्यवहार के अतिरिकत सवेत-स्यवहार के और भी अनेरः साधन हैं जो 
व्यावरण, उपमान, कोश, आप्तवास्य, स्थवह्र, वावय-शेप, विवृति तथा सिद्ध- 
पद के सान्ििध्य द्वारा अर्धन्योध या सवेतग्रह कराते हैं।' नागशभट्ट ने अपने 
प्रसिद्ध ग्रथ 'परमलपुमंजूपा' में व्याकरण आदि उपर्युक्त आदो (साधनों) का 
दिवेचन किया है जिससे इस बात का पता चलता है कि सयेत का ज्ञान किन 
किन उपायों अथवा साधवों से होता है ? 'स्थाकरण द्वारा होने वाले सबेत-शान 
के उदाहरण में “भू सत्तापाम्‌' आदि धातुपाठ तया 'साधवतम करणम्‌” आदि सूत्र 
रखे जा सकते हैं. जिनसे भू-पातु तथा करण कारक आदि पदों का सकेतप्रह 
व्याकरण द्वारा होता है। 'उपमान' ढारा होने वाले अधंबोध का उदाहरण 'यया 
भौस्तया गवयर है ॥ दसझा यह अभिप्राय है कि जो व्यक्त गाय को तो जानता 
है किस्तु गवय (नीलगाय) को नही जानता, उसके राम्मुख यदि उपयुक्त वाजय 
कहा जाए तो वह उपमान-प्रमाण की सहायता से “गवय' पद का भी सेतप्रह 
(अंबोध) कर लेगा । 'कोप' द्वारा किय्रे जाने वाले सक्ेतग्रह के निरूपण की 
कोई आवश्यकता हो नही है बयोकि कोषकृत अरथवोध से तो सभी परिचित हैं। 
'आप्तवाकरय' द्वारा होने वाले सकेतग्रह के उदाहरण माता-पिता और गुरुजनों 
के वावय हैं जिनके अनुमार बालक सकेतवोध करता है । “व्यवहार' से होने वाले 
संकेत-ग्रह का विवेचन हम अन्विताभिधानवादियों की मान्यता के स्पप्टोकरण के 
प्रस्ग में कर ही चुके हैं। 'बावपशेप” से अर्थ-दोध होने का अर्य है किसी शब्द के 
अर्थ के विषय में सदेह होते पर आये आने वाले सदर्भ से अर्थ का निश्चय किया 
जाना । उदहेरणार्य यदि कोई यह कहे कि 'यव का चरू बनाओ तो श्रोता को 
“य्व' पद का अये जानने में कठिनाई होती है, किन्तु जब इसी वावय के पश्चातु 
आने वाले इस वाक्य से कि “जद अन्य वनस्पतियाँ सूख जाती हैं तो भी यव 
हरे-भरे होते हैं', श्रोता को “यर्व' शब्द का अर्थे अविश्मम्ब रुप से ज्ञात हो जाता 
है । 'विवृति' का अथ॑ है विवरण या व्याय्या । यह भी अर्थवोध का एक साधन 
है । उदाहरणाय कालिदास की “अय नयनसमुत्य॑ ज्योतिरतेरिव दूयौ." वामक 

















]. शक्निग्रहं ब्याकरणोपमानकोपाप्तवाबधादृब्यवहार्तश्य । 
वाकयस्य शेपादिविवृतेवृदन्ति सालिध्यत, सिद्धपदस्य । (काव्यप्रकाश 2/8) 


है 


पक्ति वा अधे-बोध हमे मल्लिनाथ वौ विवृति (व्यास्या) से होता है, जिसमे 
“अन्िनयन समुत्य-ण्योति' वा अर्थ 'चद्धमा' विया गया है | 'रालिधि' जे दारा 
डिपय जाने वाले सदेत-बोध वा उदाहरण *रामहृप्णों' और 'राम लक्ष्मणों' पद 
हैं जिनमे प्रयुक्त 'राम' शब्द ने वर्थ क्रमश बलराम! और “दशग्थतनय रार्म' 
हैं । इसी प्रवार “रामाजुनौ' पद में प्रयुता शाम वा अर्थ 'परशुराम' है। इन 
अर्थों वा निश्चय सनिध-स्थित पदो के कारण ही होता है । 


संबेतबोध के विषय मे दाद्ननिक प्रतिपत्तियां 


'सक्ेतबोध' अबवा शक्तिग्रह का विषय अत्यत रचिकर है॥ विभिन्‍न 
विद्वानों ने भिन्‍न-भिन्‍न दार्शनिक प्रतिपत्तिया द्वारा उसवी विवेचना की है। 
नैयायिका ने 'अस्मात्‌ शब्दादयमर्थो बोद्धम्य इति ईश्वरेच्छा मरेत' द्वारा 
'सज्ञाओ का सनेत ईश्वरेच्छा से उत्पस्न होता है' ऐसा माता है तो वध्य नैयाबिकों 
द्वारा प्रतिपादित 'इच्छामात्र सकेत ' के आधार पर यह सिद्ध होता है वि सकेत 
बो उत्पत्ति म हमारी इच्छा हो कारण होती है। स्फोटवादी वैम्रावरणा वी 
मात्यता है कि न सो ईश्वर को इच्छा ही शब्दार्थीं मे सम्बन्ध विर्माण वर सकती 
है और न भनुप्य वी गामना ही । वस्तुत पद और पदाय॑ में वाच्यवाचक भाव 
सम्बम्ध है जिसका निर्माण इतरेतराष्याम दारा उत्पन्न हुए तादात्म्य के बारण 
होता है। इस विषय म मय पत्तजलि वा सत है जि किसी पदार्थ यो लक्ष्य 
बरने उच्चरित शाद', जिस पदार्थ को लेबर उस शब्द था उच्चारण किया 
गया है, वह उसका अर्प एवं उस घब्द से उस अथे वा हम जो बोध होता है 
वह उसका “प्रत्यथ/--ये तोनों एक दूसरे से वस्तुत भिन्न हैं, किन्तु उनवा एके 
दूमरे पर अध्याग होता है, अत तीनो का सकर होने पर (शब्दायप्रत्ययावामि- 
तरेतराष्यातागमक्र पातजलमूत्र 3/7) वे एबरुप से भाप्मान होते है। उदाहर- 
णाथें यदि कोई अध्यापव अपने विद्यार्यों को यह आज्ञा दें वि पुस्तक लाओ तो 
इस वाक्य की सुनते ही विशार्थी वो जो बोध होता है, बह शुततिरुप प्रत्यय कहा 
जा सकता है। विद्यार्थी जिस वस्तु वो लाता है, वह पदार्थ और उप्तबा बह 
अत्यय एक दूसरे से भिन्‍न है। पुस्तव-शब्द, पुस्तव-वोध और 'पुस्ततक“--पदार्य 
एक़ दूसरे से भिन्‍न होने पर भी उसी प्रवार एक्हूप लगते हैं, जिस प्रतार हम 
'गौरिति शम्द ग्रोरित्य्थ , ग्ौरिति ज्ञानम्‌' का अनुभव करते हैं। 

दस्तुत शब्दायाँ वा इतरेतराध्यास ही सकेत है, जिसने गारण होने यात्रा 
तादा मय ही शब्दायंगत सम्बन्ध है । वास्तव में जो एक दूसरे से भिन्‍न हैं, उतरी 
अभेद से प्रतीति होना ही तादात्म्य है । धब्द ओर अप परस्पर भिन्न होने पर 
भी अभिन्‍न रूप मे श्रतीत हीते हैं। उनमे भेद ब्रास्तविव होता है और अभेद 
अध्यस्त, शतएव भद और अभेद वे एकरब होते पर भी उनसे विरोध नहीं होता । 
अभिष्ाय यह है वि शब्दार्षों वा इतरतराष्यास ही सबेत बा स्वरूप है। बह 
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संकेत समूनिरुष भी होता है । बैयारुरणों ने सहेंत को स्मृत्यात्मफ कहे कर यह 
तथ्य निहपित किया हैं कि गवेत का पुर्वशान होने रे ही अर्थ का बोध नहीं 
होता, अपितु ऋद के साथ उसका रमरण भी होना घाहिए, क्योकि संवेत का 
ज्ञान होरे पर भी यदि स्मृति मं हो तो अर्थ पा बोध नहीं हो सबेगा । थो तो 
आवार्यों ने याच्यापं ये समान सक्ष्या में भी एक दृष्टि से शब्द का सकेत माना 
है, विन्तु सध्या्थ में शब्द गर 'स्यवहित सवेत' होता है, जबकि वाच्चापे में शब्द 
का 'अव्यवहित संबेत! ; यस्तुतः अव्यव हित सवेत हो साक्षात्‌ समेत है, अवएव 
दाच्यार्ष को साधशत्‌ सकेतिताथं भी बहने हैं। जिस घब्द का जिस अ्े से साक्षात्‌ 
गेरेत रहता है कह शब्द उस अं का वादक है और वह अप उस शब्द का 
बाध्य, अतः उन दोनों में वाच्यवायक सम्बन्ध है 4 
संकैठित म्प के भेद 

जिय सकेतित अर्थ हर पूर्व अनुच्छेद में विवेषन किया गया है, उसके भेदों 
की संख्या बेर विपय से विद्वानों के विभिन्‍न मत हैं। वैयाफरणों के अनुसार 
सड्ेतितायं के 'जाति, गुण, 'त्रिया/! और 'दृप्य' नामक चार भेद हैंतो 
मीमासको के मतानुमार सकेतितार्थ वा गैवल एक हो रुप है और वह है 'जाति'। 
गैयायिकों के. मत मे. रेत जाति-विशिष्ट ब्यदित से निहित है तो बौद्धों वे 
अनुसार बह 'अन्यापोहद' हप है। पतिपय नैयायिक उसे केवल 'व्यवित-निहित 
ही मानते हैं | इन मान्यताओों का विवेचन करने से परृव हम यहाँ एक मुख्य 
संकेत करना चाहते हैं और वह यह है कि सवेत-विषयक भतों में बैयाकरणो 
का मत हो साहित्यशास्प्रियों को अधिक सुग्राह्म प्रतीत हुआ है । 


मौमांसकों के मतत/नुसार 'कार्ति' में सबेतप्रह 

मीमासको के: मतानुसार सकेतित अर्थ जाति, १ण, शिया तथा यदृच्छा 
रूप नही होता, अपितु बह तो केवल 'जाति' से ही व्हता है । उठका कथन 
है कि केवल 'जाति' को ही शरद का प्रवृत्ति-निमित्त या संवेग्प्रह मानता चाहिए। 
उनकी धारणा है कि जाति-शब्दों के समान गुण, क्रिया तथा यदृच्छा शब्दों मे 
भी 'जाठि' में ही सरेतग्रह मानता समीचीन है, वयोकि 'अनुगत' या 'एकाकार 
अतीक्ति' के कारण को ही 'सामान्य' या 'नाति! कहने हैं । गुण, क्रिया भौर 
मदृच्छा शब्दों मे भो जाति का सनुर्समघान किया जा सकता है। उदाहरणार्थ 
हिम, दुर्ध और शंख आदि शुकत पदार्थों में शुक्ल शुक्ल यहेअमुगत या 
एकाकार भ्र्तीति होती हैं जिसका कारण 'शुक्लत्व-सामान्य' या शुक्वत्व जाति' 
है ।' इसी प्रकार गुड़ और वण्डुल आदि पदों में रहने वाली प्राकक्रिया मे 
अमुयत प्रतीति का कारण 'पाकत्व सामान्य है। इसी श्रकार विभिन्‍ व्यक्तियों 
हारा उच्चरित यदृच्छा शब्द और प्रतिक्षण परिणाम के कारण विद्यमाव उनके 
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अर्थों में भी 'साम्तान्य वा अनुसंधान दरिया जा सवता है 4 इसलिए जानि-शब्दों 
के समान गुण और क्रिया आदि में भी सबरेतग्रह मानना चाहिए, वयोकि जाति 
दी उन शब्दो का प्रवृत्ति-निमित्त है। 
मोमासवो ने “जाति” या 'सामान्य! बे लक्षण में दो बालें आवश्यक दतलाई 
हैं--एक सामान्य हो अनुवुत्ति--प्रत्यय अथॉत्‌ एवावार-प्रतीति दा वारण होता 
है (अनुबृत्ति प्रत्ययटेतु: सासास्यम्‌ 3) दूसरे दह नित्य और जनेद में समपेत धर्म 
होता है (नित्यत्वे सत्यमनेक्समवेतत्वसामान्यम्‌) ।इन लक्षणों वे अनुसार शुबलत्व 
आदि वो 'सामान्य' या 'जाति' मानने भे विसी प्रवार वी कोई बढिनाई नहीं 
होती, क्योकि भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थों मे रहने वाले 'शुब॒ल” रुप भिन्न-भिन्न हैं। 
मीमासवों का सत है वि भिस्न-भिन्‍्न पदार्थों मे रहने वाले शुक्तत्व आदि धर्मों 
बो अभिन्‍न सासना अनुभवमिद्ध नहीं है क्योकि प्रत्येव नी प्रतीति में नुछ न-जुछ 
अन्तर रहता ही है !अत उन्ह तत्वत भिन्‍न मानन हुए ही उनमे अनुगते या 
एवावार प्रतीति वा मारण शुक्लत्व-जाति को मानना युकितिसगत है। इसी 
प्रवार पाद आदि तियाओ में भो पारमाथिक भेद होने वे वारण उनमे भो 
पावत्व आदि जाति को प्रवृत्ति निमित्त मानता ही उचित है। दसुसे स्पप्ट है वि 
भरुण (शुकलत्व) तथा क्षिया ,पावज) शब्दों मे भो जाति को ही प्रवृत्ति-निमित्त 
भावषर उसी में सकेतग्रह किया जाता है । 
मोमातनो ने 'जाति' या 'सामान्य! के तक्षण में जिस 'अनेवसमवेतर्त्याँ वा 
ग्रमावेश दिया है, उमस्ते यदृच्छा शम्दों में जाति यो प्रवृत्ि-निमित्त मानने में 
कुछ कठिनाई होती है, विस्तु सोसासरों में उसके निरागरण का भो उपाय 
अनुसधित कर लिया है। वस्तुत उनके सम्मुप विरोधी विचारवों द्वारा विवेचित 
यह प्रश्न भी उपस्थित रहा है कि जाति में “अनेवसमवेतत्व' धर्म मानने से यद्च्छा 
शब्दों वा जातित्व सिद्ध नही होता, क्योवि जाति तो अनेक व्यक्तियों में रहने 
बाला अनेप समवेत़धर्म है तितु परदृच्छा शब्शों में स्फोट रुप शब्द तथा उसका 
वाच्यार्थ व्यक्ति-विशेष भी एव है, अत उमर्मे जाति की बल्पना वैसे बी जा 
सवतो है? इस प्रश्न का उत्तर देते हुए उन्होंने लिया है कि उच्चारण करने वाले 
व्यक्तियों वे भेद से शब्दों मे एवम्‌ प्रतिक्षण होने वाले वृद्धि या छासरूप परि- 
वर्सन मे! आधार पर व्यवियों मे भी भेद वो बत्पना वरना सहज समव है। 
डरएएं, पथ! आएति ग्दूनपथा: एसडे, का ससन्पपएए नए, न्पुद्ध सिणिणँ और 
शुदर आदि श्राणो अपने-अपने ढंग से करते हैं जिनये बगरण एवं ही ब्यवितवालव 
उच्चारण-मेद वे कारप भिन्न-भिन्न या जनेवत्वरूप होता है, विन्तु उनके 
द्वारा बोधित पदार्ष में अनुशत-प्रतोति बराने बावी डित्यव आदि जाति वी 
सामान्‍य वत्यना भी वी जा सकती है । मीमासको ने “प्रतिक्षणपरिणामितरों हि 
सर्वे भावा ऋते बितिशको.' सिद्धान्त के अनुसार भो यदृच्छा शब्दों वय सबेद्रप्रद 
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'जार्तिं में शिर डिया हैबरोंशि एश्यात्र पेदत आत्मा को छोरकर अन्य समस्त 
प्रशार्थो में प्रतिक्षण परिणाम और परियर्तन होता रहता है शिम्नगे स्पष्ट है कि 
उनहे कारण पदृच्छालास्यों के वाच्यायय स्यक्तियों में भरी भेद की कल्पना करते 
हुए उनमें अनुगत-प्तोधि के कारणरूप में जाति! को माना जा बक्ता है। 
साशग यह है हि प्रीमामफों फे मतानुमार जाति, गुण, क्रिया और गरदुच्छा 
शामफ चाए शरदे डे स्थान प्र वेबस जाति से ही शत या संकेतयह शातना 
पर्यातत है । मौमागकों री इस मान्यता व निरूषण करने के लिए हो आवार्य 
भम्मद से दैयाउरणों वी मान्यता के अनुरूप 'सवेतितश्थतुरदोजायादि ' कहकर 
उसे गाय 'जातिरेय या' पढ़ का भी प्रयोग किया है जो सीगांगतों की सान्यता 
की ओर गंबेत करता हैं। मम्मट बे! शब्दों मे भ्रीथागणों के मत वा माशण 
निम्नलिणित है-- 

०हिमडुग्प्शंयाद्पाश्रयेपु परमाएंतो भिन्‍्नेषु शुवद्रादिषु यंदृदशेन शुक्ल' शुबल 
इत्यभिन्नामिध्रानप्रत्ययोतस्तिस्ततू शुकत॒त्वादि गरामान्यम्‌ | गुड़तेदेसादिपादा- 
'दिप्वेपमेद पाउत्वादि । दालवृद्शुझादुदीरितेए शित्पादिशब्देए भर प्रतिक्षणं मिद्य- 
मानेपु दित्यधरपयूं वा हित्यत्वाधस्तीति सर्देपा शब्दादा जातिरेव प्रवृतितिमितत- 
पत्पन्ये ।” 

कहने को आवश्यकता सही हि मम्मेठ ने उक्त विवेचन में तय एड का 
प्रयोग मीमासको के लिए बिया है जिनके विचारों के प्रति उन्हें आस्था नहीं यी 
और जितरा उहोंगे उत्तरफ्श के हूप मे यड़न किया है। 


नेयापिक्ों और यौद्धों के सहेतप्रह-विषयक अभिमत 


संकेतग्रह के सम्दरद् में वैयापिकों का मत मीमासकों से पिन है। उतका 
कहना है दि सकेतप्रह व तो केवल जाति में हो गाता जा सकता है और ने कैवत 
व्यक्ति भे हो ) केवल व्यवित में ही सवेतग्रह मानने से उसमे 'बानन्त्यँ और 
"व्यग्िचार' मामक दोष आ जाते हैं तो केवल जाति में शक्तिप्रह (सकेतग्रह) मानते 
पर शब्द मे केवन जाति की उपत्पिति होने के कारण व्यक्ति का वोध नहीं हो 
पाता । यदि जाति थे शहलि मानकर आश्षेप में व्यतित का बोध किया जाम वो 
उमका शब्द-बोध में अस्वय मही हो सकेया केयोकि 'शाब्दी हि आकाक्षा शब्देनेव 
युर्वते' के अनुमार शब्द-शर्ित से सम्य पर्य का ही शाब्द-बोध में अन्वय हो सकता 
है । ऐसी स्थिदि में नैयायिकों का मए है कि स्पक्‍त्पादुत्तिजातयस्तु पदार्थ: 
स्यायसुत्र २,२,६८) के अनुसार जाति तथा आकृति से मिन्‍न, विशिष्ट व्यक्ति- 
पद से ही संक्षेतग्रहू किया जाता है । 

प्रौद्ध दर्शन के अनुसार शब्द का अर्प अपो! या “अतदुच्यावृतति है । जता 
मत 'क्षणभंगवाद' पर रिपंत है जिसका आशय यह है कि संसार के समस्त पदार्थ 
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क्षणिव हैं, अत' सामान्य जैसे विसी नित्य पदाय की कल्पना नहींदी जा 
सबती । वे भोमासकों द्वारा प्रत्रिपादित अनुगत-प्रतोति वा कारण 'अपोह वो 
मानते हैं। उतवा अपोह 'तदि्मिन्न-भिन्‍नत्व' वा पर्योय है जिसवा वर्थ यह है ति 
दस घट-बव्यक्तियों में “घट घट” इस प्रवार वी जो अनुगत-परती्ति होती है उसवा 
बारण 'अपटब-ध्यावृत्ति' शा 'घटभिलमभिन्तत्व” है । प्रत्येगा घट-अघट अर्थात्‌ घट- 
जिन्‍्न सम्पूर्ण जगतू से भिन्‍त है इसलिए उसमे घट घट! यह एक सो श्रतोति 
होती है । बौद्धों बे मत मे 'अपोह' हो शब्द का अं होता है भौर उसी मे 
सकेत॒प्रह मानना चाहिए। 


बंपाक्रणों का अभिम्नत 


सबेतग्रह बे विषय में वैयाररणा नेजों अभिमत व्यक्त किया है, वह 
माब्यशास्त्रियों को भी मान्य है । महाभाष्यनार पतजलि से “चतुप्टयों च शब्दाता 
प्रवृत्ति, जातिगव्दा , ग्रुणशब्दा, त्रियाशब्दा , यदृच्छा शब्दाश्चतुर्था ” लि 
पर शब्दों के चार प्रकार (जाति, गुण, त्रिपा और यदृच्छा) गाने हैं। व्यवित मे 
शवित मानने पर उपर्युकतर चारो प्रकार का शब्द-विभाग नहीं बन समता अतः 
थ्यक्तित के उपाधिभूत जाति, गुण, क्रिया और यदृर्छा रूप धर्मों मेही सवेवग्रह 
मानना उचित है। महाभाप्यकार वा मत है वि "गो शुवलश्चलोहित्य , अर्थात्‌ 
'सफेद रग वो चलती हुई ढित्य नामक गाय! वाजय में जाति-शब्द ने रुपमे 
शो! पड का, गुण-शब्द के रूप में शुक्ल” पद वा, प्रिया शब्द के हूप से 'चल/ 
पद का और यदृच्छा शब्द वे रूप मे 'डित्थ' पद वा प्रयोग होने से यह स्पष्ट 
है वि शब्दों की प्रवृत्ति चार प्रवार की होती है । दस विपय में आचार्य मम्मड 
ने भी विषिध ए्ोपस्थिति द्वारा पयहो! सिद्ध इरने थी चेप्टा वी है कि सर्वेतग्रह 
बा आधार व्यक्ति नही, अपितु उसके उपाधिभूत परूर्वोक्त चागो धर्म हो हैं। यहाँ 
पर प्रश्न बेवल इतना हो है कि क्या सवेतग्रह ते लिए जाति, गुण, निया भौर 
यदृच्छा नागज चारो पद्धार्थों बी सत्ता मानना आवश्यक है ? इसवा उत्तर हम 
इस विपय वा तत्वपूर्ण विमर्श बरवे ही देना उचित समझते हैं 


महेतप्रह का तात्विक विमर्ध 


व्यावहारिक दृष्टि से विचार वस्ने दर इस विपय या सहज ही बोध जिया 
जा रावता है कि संसार मे आनयन तथा अपनयव आदि रूपों मे जितनी मो 
अरध-तियाएँ षी जाती हैं, उत सदवा निर्वाहक व्यक्ति ही है और वही सब 
प्रवार के प्रवृत्ति-निवृत्ति “रूप व्यवहार करने दी क्षमता रखता है। इससे स्पष्ट 
है कि घूलत व्यवहार द्वारा होने वाला सवेतग्रट स्यकिति से ही स्वीकार विया 
जाता चाहिए | गम्भीरतापूर्वव विधार कस्‍्ते पर वह सान्यता भी विर्दोष और 
सघुचित नही जान पहली, वदोवि इसबो भानने पर उकते सिद्धान्त में आन रे तथा 
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'व्यभिचार! संशक दोष आ जाते हैं ॥ आननय दोप मी स्थिति का आधार यह है कि 
यदि किसी व्यवित-विशेष में ही सकेतग्रह माना जाय तो उस दशा में शब्द दोबारा 
केवल उस श्यक्ति-विशेष बी उपस्थिति होगी जिसमे सकेतग्रह किया गया है । 
इसका परिणाम यह होगा कि एक “गो' शब्द से प्रतीत होने दाली सभी 'गौ- 
श्यवितयो/ से पृषरू-पृषक्‌ सक्ेतग्रह मानना पडेगा जिसके फलस्वस्प अनत शवितयों 
की कल्पना करनी होगी । वस्तुत, “आननन्‍्त्य दोष का यही अभिप्राय हैं। यदि इस 
दोप से बचने के लिए यह कहा जाय कि समस्त व्यक्तियों मे अलग-अलग सवेत- 
प्रह मानने की आवश्यवता नही है क्योकि दो चार व्यवितयों में ही व्यवहार से 
सवेतग्रह हो जाता है. और शेष व्यक्तियों का दोध सकेत-ग्रह के दिना भी होता 
रहता है वो भी उचित नहीं है क्योकि इस स्थिति मे “व्यप्रिचार-दोप! आ जाता 
है। व्यभिचार वा अर्थ ही है 'नियम का उल्लघन' । प्रस्तुत विवेचन मे व्यभिचार 
अथवा नियम के उल्लंघन को बात उस समय उपस्थित होजाती है जब हम यह मान 
सेते हैं कि गौ शब्द से गौ-व्यक्तियो का बोघ बिना सकेतग्रह के ही हो जाता है। 
घ्यक्त में संकेतप्रह मांतने मे एक कठिनाई यह भी है कि व्यवहयरिक दृष्टि से तो 
धर्तमान देश और काल के गौ इत्यादि व्यवितयों मे भले ही सकेतग्रह हो सके 
किस्तु भूत, भविष्य और देशातर या फालांतर के समस्त गौ-व्यक्तियों में सकेतप्रह 
सम्भव भी नहीं है, इसलिए ध्यकित में संकेतग्रह नही हो सकता। 

तो फिर सकेतग्रह किसमें माना जाय ? इसका सीधा सा उतर यह है कि 
व्यक्त के उपाधिभूत धर्मे, जाति, गुण, क्रिया ओर मदृच्छा शब्दी में । वैयाकरणों 
की भांति मम्मद ने भी उपाधि के दो रूप माने हैं- १, वस्तुधर्म और २. बकक्‍ता- 
की यदुच्छा से सन्तिवेशित रूप । वस्तुधर्म भी दो प्रकार का है--१. सिद्ध रूप 
२. साध्यहूप । सिद्धरूप के दो भेद हैं--१ पदार्थ का प्राणप्रद या जीवनाधायक 
धूप और २. विशेषता के आधान का हेतु-हप । इनमे से पहला अर्थात पदार्थ का 
प्राणप्रद सिदृध धर्म 'जाति' कहलाता है” । वावयपदीयकार भर्तुहरि ने भी लिखा 
है कि "गौ स्वरूपत. न गो होती है और न अन्गौ। वह तो गौत्व जाति के 
सम्बन्ध से गो बहलाती है” | इसका अभिप्राय यह है कि किसी वस्तु के प्राणप्रद 
जीवनाधायक धर्म का ही नाम 'जाति' है । 

वस्तु का विशेष आधान-हेतु-सिद्ध-धर्म 'गुण/ कहलाता है क्योंकि शुवल 
आदि गुणों के कारण से ही सत्ताप्राप्त वस्तु अपने सजातीय अन्य पदार्थों से विशेष 
भिन्‍नता प्राप्त करती है। उदाहरणार्थ “गौ के साथ सयुक्त किया गया गुणवाचक 
शुक्ल! विशेषण अन्य गायो की अपेक्षा उसकी विशेषता अथवा उसका भेद सूचित 
करता है । साख्यरूए वस्तुधर्मे 'दाव आदि प्रकाने के दिये चल्हा जलाकर उस 
प्र बटलोई रखने की क्रिया से लेकर उसके उतारने पर्यत्त आगे-पीचे किया जाने 
वाला पूर्वापरीभूत समस्त क्रिया-कलाए' "क्रिया पद से वाच्य होता है । 'डित्या 
आदि किसी व्यक्ति-विशेष के वाचक रूढि शब्दों का (स्फोट की पूर्वप्रदर्शित क्रिया 
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बे! अनुसार पूर्वापवंवर्णानुभवजनित सत्वार सहहत चरम वे वे श्यण से) 
अन्त बुद्धि (चरम वर्ण वे श्रवण) से गृहोत होने वाला (गकार, औकार और 
विसर्जनीय आदि बे नाम वे) क्रमभेद से रहित (विना क्रम गे बुद्धि में एक साथ 
उपस्थित होने वाला परदस्फोट रूप) स्वरूप को दकक्‍ता वी अपनी स्वेष्छा द्वारा 
“डित्थ! आदि पदार्थों मे (उसके वाचक) उपाधि रूप से सम्निविष्द बिया जाता 
है। अर्पात्‌ किसी पदार्थ या व्यनित-विशेष या नाम रपने वाला व्यक्त रुढ 
सज्ञारूप शब्द वा इम अर्थ वे साथ सम्बन्ध स्थाप्रित बर देता है वि यह व्यक्ति 
इस नाम में वोधित होगा। इस प्रवार यह रढ़ सज्ञारूप यदृच्छात्मक शब्द होता 
है । इस प्रगार मम्सठ वे! अनुसार सजेतग्रह व्यक्ति ने उपाधिभूत जाति, गुण, 
क्रिया और यदृच्छा आदि धर्मों में होता है 
वर्णित विवेचत से स्पप्ट है कि वस्तु वे प्रायभ्रद धर्म वर नाम जाति! और 
उसके विशेय आधान-हैतु धर्म दा नाम गुण” है। वैशेषिक दर्शन इस सात्यता 
पा विरोध वरता है। उरारा गत है वि 'घुवता' आदि 'रप' के समान परिमाण 
को भी 'गुण' मानता चाहिये। यह 'परिमाण' 'अणु' और “मह॒त्‌' नाम से दो 
प्रयार वा होता है जिनमें परम” शब्द जोडवार उसवे चार भेद किये जा सकते 
हैं। उनमें 'परम अणु परिमाण” केवल परयाणु-सज़र पदार्थ अथवा पृष्वी आदि 
उब्शे के' अपिभाज्य और सूक्ष्ततम अययप में रहता है जो 'परमाणु' रूप सूटमतम 
पदार्थ वा प्राणप्रद धर्म है न कि विशेषाधान पा हेतु | इस भ्रवार दैयाक रणों के 
अनुसार “परमाणु परिमाण जाति शब्द मिद्ध होता है, बिन्तु वेशेषिक' दहन में 
उसे गुण मामा गया है। बयातरणों और साहित्य शास्वियों वा मत है वि वरतुत' 
“परम अणु परिमाण' जातिवाचक शब्द ही है, विन्तु जिस प्रवार सोक में अन्य 
अर्थों में प्रसिद 'गुण' और 'बृद्धि आदि शब्दों रा ध्यावरणशास्त्र में विशेष 
अथ में प्रयोग होता है, उसी प्रवार वेशेषिक दर्शन में भी परम अथु परिमाण' 
को गुणों ने अन्तगंत समाविष्ट तिया गया है। आवार्य भम्मट ने इसी सिद्धान्त 
वो 'परमाण्वादीनात्तु गुणमध्यप्राठातू प्रारिमाणित्र गरुणत्वभ' तथा “गरुण-क्रिया 
पद्च्छाना वस्तुत” एक्शपराणामप्याश्यभेदाद भेद इव सध्यते' बृत्ति द्वारा विवे- 
बित विया है ओर अन्त से अपना यह निर्णय दिया हि यथपि शुतल आदि गुण 
और पाय' आदि वियाएँ सिन्‍ने भिल्‍त पदार्थों मे भिन्‍न भिन्‍त रूपा मे दृष्टिगोचर 
होती हैं, विन्तु उनका यह भेद पारसाथिय न होवार औपषाधिव मात्र है | उनता 
तो स्पष्ट मत है. वि जिस प्रश्मार विभिन्‍न गौ व्यकवितिया मेश्े शव व्यक्त से 
'सवेतग्रह'ं मानने से 'भानस््य' तथा “व्यभिचार' दोष आ जाते हैं, उसो प्रकार 
शय, हिर और दुग्ध भादि में आश्रित शुकर आदि गुणा और पाक आदि कियाओ मे 
भ्रेद देखकर उनमे आतस् तथा व्यभिदारी दोप का आरोप नही बरना चाहिये। 
बयोडि शुक्र आदि शुणों और पाव॒ आदि वियाआ का भिन्‍न भिन्‍ल पदायाँ में 
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प्रदर्शित होने वाला भिन्‍न-भिन्‍न रूप वास्तविक न हौकर उपाधिमात्र है। उन्होंने 
'पर्षैकल्य मुख्य खंग-मुकुर-सैलायालम्बनभेदात्‌' द्वारा अपने कथन की पुष्दि 
की है जिसका आशय यह है कि जिस प्रकार तलवार, दर्पण और तैल 
आदि के आतम्वन से एक ही मुख का उसके प्रतिविम्धों मे भेद-सा प्रतीत होता 
होता है, उसी प्रकार गुण आदि में श्रत्तीत होने वाला भेद भी औपाधिक है । 
अत. आचार्य मम्भट के मत से गुण आदि मे सकेत प्रह मानने में आतन्त्य तथा 
व्यप्तियार नामक दोयो की कुछ भी सम्मावना नहीं मानी जानी चाहिये । 


हारितग्रह को स्यावहारिक प्रह्िया 


शकितिप्रह के सामान्य उपायो का विवरण वाचक शब्द की विवेचना के अन्त- 
गत दिया जा चुका है। यहाँ केवल एक बात और उल्लेपनीय है और वह यह 
है कि छोटे दावको के लिये तो संकेत का एकमात्र साधन व्यवहार ही है, ढिन्‍्तु 
घड़े व्यकितियों के लिये व्याकरण और उपमान आदि भी संकेत ग्रह के साधन हो 
सकते हैं। शक्तिग्रह की व्यावहारिक प्रक्रिया को पादटिष्पणी में उद्धृत कारि- 
काओं से स्पप्टत बोधगम्य किया जा सकता है । उन कारिकाओं में मुख्य बात 
यही कही गई है कि संकेतग्रह में प्रत्यक्ष, अनुमान और अर्थापत्ति नामक त्रिविध 
प्रभावों का उपयोग होता है। सकेतशद्र अथवा अर्थवोध करते समय वाबक अमु- 
मान और अर्थापत्ति को प्रक्रिया से भले ही परिचित त हो, किन्तु ये प्रभाव भी 
ययाप्रसंग उसके ज्ञान में सहायक होते ही हैं । उत्तम वृद्ध द्वारा आदिष्ट और 
मध्यम वृद्ध द्वारा अनुपालित क्रिया को प्रत्यक्षतः देखता हुआ वालफ मध्यम 
बूद्ध की गवायन' आदि चेष्टाओ का आर्थापत्ति आदि प्रमाणों से निश्चय करके 
अधण्ड वाक्य और अप्रण्ड वावयार्थ के दाव्यवाचकभाव-सम्बन्ध का ज्ञान प्राप्त 
करता है। 


, पुश्याय ओर अभियाशकिति 


शब्द का साक्षात्‌ संकेतित अर्थ ही मुख्यार्थ है। जिस प्रकार शरीर के अन्य 
अंगों अथवा अवयवो के पुर्वे हमारा सर्वप्रथम ध्यान मुख-भाग की ओर आकृष्ट 
होता है, उसी प्रकार शब्द का मुख्यायं भी वह अर्थे है जिसकी ओर हम अन्य 
अर्पों के पूर्व अपना ध्यान आकर्षित करते हैं। जिस मुख्य व्यापार के कारण 
भुख्याथ का बोध होता है उसे “अभिधा' शक्ति कहते हैं। अभिया के लक्षण में 





, . शब्द बृद्धाभिधेयाश्च प्रत्यक्षेणात्र पश्वति । 
श्रीतुश्च॒ प्रतिपलत्वमनुमानेन चेच्टया ॥॥ 
अन्यथा अनुपरपत्थातु बोधेच्छकितं द्ववयधेत्मिकाम्‌ । 
अर्थापत्या अवबौधेद सम्बन्ध. त्रिप्रमाणकम्‌ ॥ 2 ॥ 
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'मुष्य व्यापार शब्द अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। इसके द्वारा 'अभिधा' और 'अभिधा- 
मूलव्यंजना' का अन्तर स्पष्ट हो जाता है | बात यह है कि अभिषा मे तो बेवल 
एवं ही मुख्य व्यापार रहता है, दिन्तु अमिधामुलाब्यजना में भुख्य व्यापार के 
अतिरिक्त एक अमुख्य व्यापार भी होता है जिसदा वारयें मुख्यार्थ पे साथ-माव 
अप्रद्ृत अर्थ वा भी वोध वराना होता है । यो तो शब्द वा दूसरा बर्थ भी उप्त 
शब्द का स्वतन्त्र रूप से मुख्य अर्य ही होता है, किस्तु घह प्रद्धत न होने वे वारण 
वहाँ शब्द-व्यापार अमुख्य होता है। अभिधा वृत्तिमाहुवा मे मुख्यार्थ तथा अभिधा 
बा वियेचन इस भ्ररार विया गया है-- 

शब्दव्यापारा दूयस्‍्या घगतिस्तस्य (अर्थस्य) मुख्यत्व । स हि यथा सर्वेभ्यो 

हस्तादिभ्यो अवयदेभ्य* पूर्व॑ंमुखसवलोवयते, तद्वदेव रावेभ्य' प्रतोयमानेभ्यो 

अर्थात्तरेभ्य' पूर्व मवग म्यते। तस्मात्‌ “मुखमिव मुख्य” इति शादादिम्योयत्तान 

मुष्य शम्देवभिधीयते । 

बाव्य प्रधाशवार सम्मट में भी 'स मुख्याध्थों, तबमुख्यों व्यापारों अस्या 
परिधोच्यऐ! द्वारा यही बात प्रपट की है कि यह साक्षात्‌ सकेतित अर्थ ही मुख्य 
अर्थ कहलाता है और उसतवा बोध बराने में इस शब्द का जो व्यापार होता है, 
धह अभिधा-ध्यापार या अभिधा-शक्षित मे नाम से अभिट्ित विया जाता है। 
बपरिया मे प्रयुक्त 'स' पद वा अथं साक्षात्‌ सकेतित और '“अघ्य' पद वा अर्य 
“शब्द वा! ग्रहण करना चाहिए। वस्तुत अर्थ जो भेद (वाच्य, लक्ष्य और 
स्यग्य) वहे जाते हैं, उनमे थाच्यार्थ ही मुझ्यायय है वयोवि' 'मुखभिव मुख्य ! मे 
विप्रह में शाखादिभ्यों 4. (5-2-03) मूत्र से 'य' प्रत्यय होवर इस शब्द वी 
सिद्धि होती है । 
अभिषा दवित या थाचक दाग्द के भेर 


अभिधा शकित के तीन भेदो (१. योग २, रूढि और ३ योग रूढि) वो भाँति 
वाचक्शब्द के भी तीन भेद (१. यौगिफ, २ रूढ़ और ३, योगरूढ) हैं। 'यौदिव' 
शब्दों भे अवयव-शवित्र होती है जिसवा अभिप्राय यह है वि जिन प्रदृति प्रत्ययो 
से यौगिव शब्द वनता है, उनके अर्थों से उस शब्द वा अर्थ सुसदछ रहता है । 
'वाठवा 'पाचय,' 'सौमित्र' और “गाँगेय' जादि शाद इगी प्रयार मे शब्द हैं। 
“रूढ” शब्दों मे अवयव-शवित नही होती | इनसे केवल समुदाय शवित ही रहेती 
है जिसवा आशय यह है कि यदि उन शब्दो के प्रद्नतिप्रत्ययरूप अवयब पिये 
जाएँ तो उनये अर्थों से इन शब्दों वेः अर्थ वा कोई सम्बन्ध नहीं रहता । इन 
शब्दों वा सकेत इतवे योग से बद्ध न होपर उनके वर्ण-समुदाय से ही बद्ध होता 
है। मण्डल और 'आयशण्टय आदि शब्द इसी श्रेणी वे हैं। इते अतिरिवत 
“योगरूढ' शब्द ये हैं जिनका अर्थ उतवे' श्रद्नति-प्रत्ययो ये अर्थ से सुसम्दद तो 
रहता है, विन्तु उनके अर्थ थी व्याप्ति शढ्ि से सौमित हो जाती है। पवज' 
और (वक्षोज” आदि शब्द मोगरडि हैं जिनका स्पप्टीयरण 'पवर्जा शब्द वी 
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य्युत्पत्ति द्वारा इस प्रकार किया जा सक्तता है कि यों तो पंक थर्थात्‌ रीचड में 
“जे अर्थात्‌ 'जायमात पदायये पैंकज कहलाता है जिसका व्युत्पत्तिलस्य अयये पक 
मे उत्पन्त होने वाले किसी भी पदार्थ, जन्तु अथवा कोटाणु के लिए घटित हो 
सकता है, किन्तु व्यवहार में रूढि ने 'पंकर्जा का अर्थ 'कमल' के लिये हो सीमित 
कर दिया है। इस उदाहरण में अभिधा-शक्षित के योग और रूढ नामक दो भेद 
एक हो गये हैं, जिसका तात्पयें यह है कि योगरूढ़ शब्दों मे अवषवशवित 
और समुदाय-शक्ति दोनो का ही योग रहता है । विद्वानों ने शब्द का यौगिकरूढ़ 
भामक चतुर्ष भेद भी माना है | ऐसे शब्दों में दो अर्थ होते हैं-- १. पोगिक और 
२ झूढ़ | इसका उदाहरण “उद्भिद्‌ शब्द है । जब “उद्भिद्‌” वा अर्थ “वनस्पति 
लिया जाता है तव तो वह यौगिक शब्द है, किन्तु जब्र उसका अर्थ एक 'योग- 
विशेष' से लिया जाता है तो वह अर्थ झढ़ि से प्राप्त होने के कारण 'हृंढ' कह- 
लाता है। 'पोगरूढ'ं और यौगिक रूढ़ शब्दों में यह अन्तर है कि 'योगरूढ शब्द 
मे योग से प्राप्त अर्थ रूढि से सीमित हो जाता है, किन्तु योगिकरूढ में पोगिक 
अर्थ और रूढ़ अर्थ स्वतन्त्र रहते हैं। काव्य में प्रयुक्त किये जाते वाले वाचक 
शब्दों के इन चारों रूपों का यथाप्रसंग ध्यान रखना आवश्यक है बयोकि काव्य 
के शब्दायवोय की प्रक्रिया मे इनका ज्ञान होता परम प्रयोजनीय है। जेव तक 
शब्द का त्तत्वपूर्ण शान गहीं होता, तब तक न तो उसकी शवित था ही बोध हो 
सकता है और न हो इस बात का पता चलता है कि उसका विस्तार किस प्रकार 
दीघंतर तथा दीर्घतम रूप में हो सकता है। शब्दा्थबोध की प्रक्रिया मे इस 
विषय की अत्यधिक उपयोगिता है। 


सक्षणा शबित शाब्दयोप की द्वितीय वृत्ति 
“लक्षणा' का हप और उप्तके अस्तित्वभूत कारण 


काव्याथथ-वोध मे अभिधा के परश्चात्‌ जिस शब्द-शक्ति का उपयोग किया 
जाता है, उसे लक्षणा-शवित कहते हैं। इस शब्द-शवित की आवश्यकता उस 
समय पड़ती है जब काव्य के मुख्याय॑-बोध मे वाधा आती है और वाक्य के अन्य 
पदो के साथ उतका निर्बाध अत्वय न होने के कारण तात्पय की उपपत्ति नहीं हो 
पाती । उस स्थित्ति में रूढि अथवा प्रयोजन द्वारा मुख्यार्थ से सम्बद्ध किसी अन्य 
अधें की प्रतीति की जाती है। साहित्य-शास्त्र में उस अन्य अर्थ को लक्ष्यार्थ तथा 
उसकी बोधिका शक्ति को लक्षणाशक्ति कहा गया है! सक्षणाशवित के व्यापार के 
लिये मुद्यार्थ बाध, लक्षणार्थ का मुख्याय के साथ सम्बन्ध तथा रूढ़ि या प्रयोजन 
में से अन्यवर, इस तीन कारणों की गावश्यकृता पडती है। विद्वानी ने 'लक्षणा' 
शब्द की व्याब्या अनेक प्रकार से की है। एक व्यास्या के अनुसार 'य्या' शब्द- 


शक्त्या अन्यो5पों लक्ष्यतेसा लक्षणाएं अर्थात्‌ जिस शब्द शवित से अन्य अर्य लक्षित 
हो वह्‌ लक्षपा है तो दूसरी व्याख्या ने अनुसार “अन्याय प्रतिपत्ति टेतु. शब्द- 
ध्यापारों लक्षणा' आर्थात्‌ मुख्याथें से भिलल किसी अन्युँमर्थ वी प्रतिपत्ति का हेतु 
शब्द-ध्यापार लक्षणा कहलाता है। कुछ विद्वानों ने लक्षणा वी व्यास्या' “बत्‌ 
लह्यते यत्‌ प्रतिपादूयते सा प्रतिपत्तिरेव लक्षणा/ भी की की है, किन्ठु वह सुप्रह्म 
अतीत नही होती क्योवि प्रतिपत्ति (ज्ञान) वा नाम 'सक्षपा न हो वर शदपी 
शक्ति वा नाम 'तक्षणा' है । ऐसा प्रतीत होता है कि प्रसिद्ध मीमासक बुमा- 
रिल भट्ट द्वारा निरूपित श्लोक-नवातिक (“थमिधेयाविनाभूतप्रतोतिलक्षणोच्यते”) 
के भाधार पर व्याष्याकादो ने 'प्रतिपत्ति' और “लक्षणा' वो एक ही समझ विया 
था जबकि वास्तविकता तो यह है कि दस प्रवार वा आशय मोमासादशेत में भते 
ही सुरगत माना जा सके, विन्तु साहित्यशारत्र मे उसका संघटन नही किया 
जा सवता। आचार्य मम्मठ ने शब्द के उस बारोपित व्यापार को लक्षणा बहा 
है जो भुख्याथं वा वाध अर्थात्‌ बन्वय या तात्पयं वी अनुपर्पात्ति होने पर, उस 
मुख्याथथ पे' साथ लक्ष्यार्य या अन्य अर्थ का सम्बन्ध होने पर रृढ्ि अथवा प्रयोजन 
विशेष से लक्षित होता है। लक्षणा शक्ति वे दारा ही वह बन्य अर्थ लक्षित 
किया जाता है। लक्षणा बा निरूपण परते हुए मम्मट ने लिखा है-: 
मुख्यायँबाघे तदयोगे रूद्धितो अथ प्रयोजनात्‌ 
अन्योष्यों लक्ष्यते यत्‌ सा लक्षणारोपिता त्रिया 
लक्षणा वा मुख्य बारण “मुस्यायंवाध है। मुख्या्थवाघ वी व्याध््या 
"अन्वयातुपपत्ति' तथा 'तात्पर्यानिनुपपत्ति! के अनुसार दो प्रकार से वी जाती 
है । उदाहरणायें गाया घोषा' का मुख्या्ं है ग्रगातदी में अमीरो 
बी पलवी अर्थात्‌ पौप्तियों वी बस्तों॥ व्यावहारिक दृष्टि से देखा जाय 
तो गगा की घारा प्र आंभौरपत्ली बा होगा सम्भव नहीं है जिसका अभिग्राय 
बह है वि इस उदाहरण दा जत्ययथ जनुपपन्‍लत है और उसे उपपन्‍्त बनाने ने 
लिए हमे 'गगा' पद षो सक्षणा शबित द्वारा “तट रूप अर्थ का बोधव मानता 
पढता है। इस मात के अनुसार अर्थ वी अनुपपलतता थो सलक्षणा- शक्तिमी 
आवश्यकता वा प्रथत्र हेतु साना गया है । 
मुष्याथं बाध वा अर्थ तात्पर्याननुपत्ति मानने वाजे विद्वानों ने लक्षघाशकिति 
का विवेचन कुछ भिल प्रकार से क्या है । इस प्रकार वा दृष्टिकोण लेबर 
चलने वाले विद्वानों में आचार्य नाग्रेशभट्ठ प्रसुय हैं । उन्होंने 'परमतधुमजूषा 
नामक ग्रन्थ में तात्पर्याननुपपत्ति” को हो लक्षणा का बोज हेतु मानते हुए 
यह तक प्रस्तुत निया है वि यदि अन्वयानुप्रपत्ति को ही लक्षणा का बीज माना 


]. वाब्यजकाश द्वितीय उच्तास, कारिया सच्चा 3; मूत्र सख्या-2 
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जाय तौ 'काकैम्यौ दधि रद्यतामु' जैसे प्रयोग मे लक्षणा नही हो सकती वयोकि इस 
प्रयोग से सद पदो का अन्वय सम्भव है जिसके कारण इसमे अन्वयाननुपपत्ति के लिए 
कोई अवकाश ही नही है | नागेशभटुट के अनुसार 'काक” पद का सक्षणागत अर्थ 
दध्युपधा तक है जिसे स्वोकार किये बिना वक्ता के तात्पर्य को उपपत्ति नहीं हो 
सकती, अत: अन्वय से बाधा न होने पर भी 'काक' पद के मुख्यायें से काम नहीं 
चलता और लक्षणा का आश्रय लेना आवश्यक हो जाता है जिसका अभिप्राय 
यह है कि “अन्वयानुपपत्ति को लक्षणा का बीज न मानकर 'तात्पयननुपपत्ति को 
लक्षणा का बीज मानना समुचित है । 


लक्षणा के भेद 
झूढि ओर प्रयोजनवतों सक्षणा 


काव्य शास्त्र के आचार्यों ने रूढि अयवा प्रयोजन से होने बाली लक्षणा का 
स्पष्टीकरण 'कर्मणि कुशलः तथा 'गयायां घोष' आदि प्रयोगगत उदाहरणो द्वारा 
किया है।' कर्मणि कुशल: मे प्रयुवत 'कुशल' शब्द की मूल व्युत्पत्ति है'कुशान्‌ लाति 
आदते वा इति कुशल, आर्थात्‌ जो कुशो को लाता है, बह कुशल है। इस 
व्युतपत्ति के अनुसार कर्मणि कुशलः जैसे उदाहरण में प्रयुक्त 'कुशल' शब्द का 
कुशों के लाने से कोई सम्बन्ध नही है, अतः उसके मुख्याथ में बाधा आती है । 
धैसी स्थिति मे 'कुशल' पद का रूढिपरक अर्थ दक्ष लेना पड़ता है। इसी प्रकार 
'गंगायां घोष! इत्यादि प्रयोगो मे गरयापएद के जल प्रवाह रूप मुख्या्थ आदि ग्रे 
“घोष” आदि का आधारत्व सम्भव न होने से मुख्यायं॑ मे बाधा आती है और 
सामीप्य सम्बन्ध भानकर उसका अर्य ग्रहण गया के किनारे अद्वीरो की बस्ती 
करना पड़ता है। उस अर्य॑ बोघ मे गगा के शैत्य तथा पावनत्व आदि घ॒र्म प्रयो- 
जनीभूत है जिनके प्रतिपादन 'स्वरूप प्रयोजन से मुख्य अर्थ से अमुख्य अर्थ लक्षित 
होता है। शब्दे का वह व्यवहिताय, विषयक आरोपित व्यापार 'लक्षणा' कहलाता 
है। प्रयोजनवत्ती लक्षणा का विवेचन करने के लिए प्रायः सभी आचार्यों ने 'गगायां 
घोष वाक्य का आधार ग्रहण किया है। यहाँ यह बात उल्लेखनीय है कि काव्य 
शास्त्र ने जिस प्रकार ध्वनि! तथा “च॒तुष्टयी, शब्दाना प्रवृत्ति, के सिद्धान्त 
व्याकरण-शास्त्र से ग्रहण किये हैं, उस्ती भ्रकार “गगाया घोय' का सुप्रसिद्ध उदा- 
हरण भी महाभाष्यकर पतजलि द्वारा श्रयुक्त 'पुयोगादाख्यायाम्‌ (4-248- 
सूत्र में 'यगाया घोष ज़था 'कूपे गगंकुलम' जैसे लक्षणा के दो उदाहरणों से लिया 
गया है। इस विपय मे काव्यशास्त्र व्याकरणास्त्र का अत्यधिक ऋणी है 


सक्षणा के अन्‍य दो मेद : 


उपादान सक्षणा--. लक्षणा के अन्य दृष्टि से मुख्य दो भेद हैं--उपादान 
लक्षणा तथा २, सक्षण लक्षणा । जहाँ शब्द अपने अन्वय को सिदि के लिए अन्य 
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अर्थ का वाक्षे प बगा सेता हैं तथा स्वयम्‌ भीदना रूठा है, वह उपादान 
सक्षणा होती है । चूवि उसमे मुस्यार्थ का भी उपादान या ग्रहण रहता है, बत 
उसे उपादान लक्षणा वहा जाता है। इस लक्षणा बा प्रसिद्ध उदाहरण 
हे, 'कुता प्रविशति' अर्थात्‌ भाले प्रवेश बर रहे हैं॥ इम उदाहरण ग्रे कुत 
आदि पदों हरा अपने अचेतन रूप मे प्रवेश क्रिया वी सिद्धि गे लिए अपने से 
सयुवत अर्थात्‌ वुतघारी पुरुषों का आक्षेप द्वारा बोघ बराया गया हैं, बतः 
स्वार्थ वा परित्याग क्ये विना ही अन्य अर्थ वा ग्रहण होने से यहाँ उपादान 
लक्षणा है । 
उपादान नद्याणा के स्वरुप वे विषय मे वाव्यशास्त्रियों और मोमाप्तयों वी 
दृष्टि मे मौलिक विभेद है । ्रसिद्ध मीमासक मुकुलभट्ट ने 'अभिधावृतिमातृका' 
में 'गोरनुबन्ध्य! तथा “पोनो देवदत्त' दिया न भुक्ते जँसे उदाहरुणों में उपादान 
लक्षेणा मानी है जिसका भम्मट आदि बाव्यचार्यों ने विरोध किया है। मुदुल 
भट्ट का कहना है कि 'गोरनुवन्ध्य जैसे वेदिक प्रयोग मे उपादान सक्षणा माननी 
इसलिए उचित है फियो शब्द का वाच्यार्थ 'गौत्व” जाति होता है और उस 
जाति में बक्ान अथवा आलम्भन रूप किया सम्भव न होने के कारण मुप्यापं 
का याघ होता है। अत' थौ शब्द बन्यन के साथ अपने योत्व जाति रूप अर्थ की 
अन्यय सिद्धि के लिए व्यक्तित वा बोघ आतक्षेप त्रिया से वरात्ता है। उनके मता+ 
मुसार 'पोनो देवदत्त दिवा न भुक्‍ते' इम उदाहरण में दिन मे ने 
खाने बाला देवदत्त मोटा हो सकता है, यह बात साधारणत सम्भव नहीं 
है ।अत मुख्या्ं का बाघ होने पर यह वाबय अपने अन्वय को सिद्धि वे लिए 
आक्षेप द्वारा रात्रि भोजन वा बोध कराता है, अत इसमे उपादान लक्षणा है। 
जआचाये मम्मट ने मुकुल भट्ट के दोनो उदाहरणो का खडन ढ्याहै । उनता 
मत है कि “यगोरनुव्कण , 'में विसों भी प्रकार उपादान सक्षणा नहीं हो सकती 
क्योवि' इस उदाहरण में लक्षणा वे प्रयोजर हेतुओं मे से न तो यहाँ कोई विशेष 
प्रयोजन ही है और न यह रूदि हो है । वस्तुन व्यक्ति के विना जाति नहों रह 
सकती, इसलिए इस उदाहरण में अविनाभाव वे वारण जाति से स्यपित वा अनुमान- 
आक्षेप किया जाता है जिसके कारण इस उदाहरण में विसी भो प्रकार वी लक्षणा 
ही नही मानी जा सकती । सम्मट ने मुगुलभट्ट वे दूसरे उदाहरण से भी उपादात 
लक्षणा स्वीगार नहीं को है। उनका क्यन है कि सीमासरः विदुवान्‌ आर्थवानों 
वाक्यों वी प्रासमिकता में लक्षणा मानने के साथ-साय पुरे वाक्य मे भी लक्षपा मात 
लेते हैं जिसके अनुमार 'पीनो देवदत्व- दिवा न भुक्तेवादी में भले हो उपादाव 
लक्षणा सिद्रुघ बरने को चंष्टा नो जाय वितु वास्तव में यहाँ उपादान लक्षघा 
न होकर अर्थापत्ति है देवदत्त मोटा रहा है वितु दिन मे नहीं खाता है! इस 
बंधन से उसके रात्री-भोजन का बोघ सक्षपा द्वारा न होवर शअ्रुवार्धापत्ति अषवा 
अर्थापत्ति दुवारा विया जाता है। मीमासको के मत से अर्पापत्ति का लक्षण ही 
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“अनुपपद्यमावाथदेनात्‌ तदुपप्रदकीमूता्यात्तरकत्पन ? है जिसके अनुसार अर्थ 
पत्ति उस प्रमाण का नाम है जिसके दूवारा किसी अनुपपदूषमान अर्थ को देख कर उसके 
उपपादक अर्थ की कल्पना कि जाती। उपर्युक्त उदाहरण भे 'देवदत्त मोदा है, यह्‌ 
अनुपपद्यषमान अर्थ है और “राशिभोजन” उसका उपपादकीभूत अर्थ,स्पष्ट है कि 
यदि देवदत्त न तो दिन में खाबे और वरात्रि में तो मोटा नहीं हो सकता । अतः 
दिन में मे खाने वाला ब्यकित राति-भोजन के बिना मोटा नहीं हो सकता, इस 
बाके का विचार कर यहाँ यही कहना युक्तिसगत जान पड़ता है कि उक्त 
उदाहरण में अनुपपदूयमान अर्थ “दिवा अभुजान का पीनव” देखकर उसके 
उपपादक राधि-भोजन की 'कल्पना/ अर्थापत्ति द्वारा होती है। मम्मट का कथन 
है कि थर्थापत्ति को लक्षणा नहीं माना जा सकता, अतः इस उदाहरण में उपादान 
लक्षणा भानना उचित नहीं है । 


लक्षणतक्षणाः 


जहां किमी बाकय का कोई शब्द बावय मे प्रयुक्त दूसरे शब्द की अन्वय 
सिद्ध के लिए अपने अर्थ का परित्याग कर अन्य अर्थ का बोधक हो जाता मे 
बहा सक्षणलक्षणा होती है । इसका प्रसिद्ध उदाहरण 'गयाया धोष- है जिसहै 
प्रयुक्त 'घोष” पद के आधघेयत्व रूप से अन्वय का उपादान करने के लिए “गंगा! 
शब्द अपने 'जलप्रवाह” 'रूप मुख्याय्य का प्रित्याग कर सामीष्य-अम्बन्ध से 'तद 
रूप अन्य अर्थ बोधित करता है । अतएव यह श्रयोजनवती लक्षणलक्षणा का 
उदाहरण है | मुझुलभद्ट आदि मीमासको ने भी “गंगायां घोष: को हो लक्षण- 
लक्षणा का उदाहरण माना है और उपादान लक्षणा की भाति उसे उपचारमिधित 
लक्षणा न मान कर शुद्ध लक्षणलक्षणा कहा है । 

'तक्षणलक्षणा' का विवेचन विभिन्‍न विचारकों, दाशनिकों और काव्यशा 
स्त्रियों ने विशदद रूप से किया है । वेदांत-दर्शत में उसका नाम 'जह॒त्स्वार्थालिक्षणा' 
भी है जिसका अभिप्राय यहू है कि इसमें अयुवत लक्षेक पद अन्य यदों की अन्वय- 
सिद्धि के लिए अपने मुख्यार्थ का परित्याग कर देता है । मुबुल भटूट ने 'लक्षण- 
लक्षणा' की सिंद्धि के लिए “ंगायाँ घोष.” का विश्लेषण अत्यत व्यापकता से 
किया है। उन्होंने 'ताटस्थ्यसिद्धान्त 'दारा जिस रूपमे अपने विचारोका 
प्रतिपादन किया है , वह आचाये मम्मट को स्वीकार नही है। नन्‍्याय-दर्शन मे 
लक्षणलक्षणा के उदाहरणस्वरूप 'द्विरेिफ' पद का वाच्यार्थ “दो रेफ से युक्त 'है, 
कितु सक्षणल्स्‍कक्षणा के कारण ही उसका कर्षे 'भ्रमर समसेर जाता है। आचाये 
सस्यट ने काव्यप्रकाश के बतु्ये उत्वाय के आरस्म मे यूत-सब्या 29 मे बल्षापान 
मुलध्वनि के “अर्त्य॑तरिरस्कृतवाच्य” नामक भेद का जो उदाहरण भ्रस्तुत किया है, 
बह इस दृष्टि मे 'लक्षितलक्षणा' या जहतृस्वार्थलक्षण। का अत्यत सुदर उदाहरण 
कहा जा सकता है क्योकि उसमे किसी अत्यत अपकार करने काले व्यकित के 


33 


अति उसके अपकार से पौडित व्यक्त के सनोभाव व्यवत दिये गये हैं। उसमें 
प्रयुक्त 'उपहृत', 'युजनता', 'ससे” और' 'सुखितमास्व' आदि शब्द अपने मुप्य अपों 
का परित्याग वर जपने से विपरीत ७र्पों को लक्षणा द्वारा वोधित करने हैं और 
उनसे 'अपवारातिशय' व्यजित होता है । वह छद 'नक्षपन्सक्षणाँ ऊूपयवा बह 
स्वार्थालक्षणा' का अत्पत उपयुक्त उगहरण पद्मा जा सकता है छ विम्तशकार 
है; 

उपकृत वह तत्र क्मिच्यते, सुजनता प्रथिता भदता परम्‌। 

विद्धदौदृशरभव सदा सरो, सुद्ितिभास्व तत शरदा शतम्‌ ॥ 


शुश्घा ओर गोणो लक्षणा" 


उपादान लक्षणा और सक्षण-तक्षणा को मुबुलभटूट यौर मम्मट बा 
आचायों ते शुद्धा लक्षणा भी वहा है । शुद्घा से भिन्‍न लक्षया का अन्य भेद 
गौणी लक्षणा है | शुद्ा और गोणो लक्षणाओं वे परस्परभेदव धर्म के सम्बन्ध 
में आचार्यों मे मतभेद है मम्मद पे अशुतार 'उपचार! यो उक्त दोनो चक्षपाओं 
का भेदक धर्म वहा जा सपता है क्योंवि उपचारहीन लक्षणा शुद्धा तथा उपचार: 
युक्त लक्षया 'गौगो' कहता तो है। उपचार का अर्थ है 'अनयद भिखे 
पदार्थों 'गे तिशय सादृष्य वे यारण उनके ओद वी प्रतोति न होना ।" उदाहर- 
णार्भ किसी बालक से उसवा त्रौये बौर्य आदि बे सादृष्यातिशय के बन्‍रुण 'सिहो 
मारणवब"' जैँमे प्रयोग किये जाएं तो वे प्रयोग उपचारमूलब' अथवा ग्रोण होने वे 
वारण 'गौणों सक्षणा' ने उदाहरण बचत णायेंगे। कहने यो आवश्यवता नहीं हि 
सादृश्प-मम्वन्ध वे अतिरिकत जहाँ सामीष्य आदि अन्य वोई प्री सम्बन्ध शक्षणा 
वा प्रयोजक होता है, वहा शुदघा लक्षणा होतो है । आचार्य मम्मट वे उपचार 
के अमिश्रण थौर मिश्रण को शुद्धा तथा गौणी तक्षणा का भेदव धर्म माना है। 
आचार्य मुबृत मट्ट ने शुद्ध और गौपी लक्षणा वे सम्दन्ध में अपना स्वेततर 
मत व्यक्त विया है । उनवे अनुसार उपचार वो 'शुद्धा' तथा "गोणी बा भेद 
परम नहीं माता जा सकता जयोत्रि दोनों प्रवार दी लक्षणाओं में उपचारवा 
मिश्रण हो त़व॒ता है जिसके कारण उपचारमिश्नित लक्षणों बे दो भेद-- 'शुद्धोप- 
चार' तथा गोणोपचार होते हैं। उन्होंने 'साटोपा' ठया 'साप्यवस्ताना नाम से 
उसके अन्य दो भेद मान बार रूक्षणा के कुल छः भेद भानरे हैं। उनके अतुसार 
उपचार वा पर्थ है 'अन्ध के लिए जत्य शब्द बाद्ययोग !' जहाँ सादृश्य के हारघ 
इस प्रवार वा प्रयोग किया जाता है वहाँ गौण उपचार होता है तया जहाँ सादृश्य 
मिलन वार्ये-वारणभाव बादि वे कारण अन्य वे लिए अन्य शब्द का प्रयोग होता है, 
वहाँ 'श॒ुद्घोपचार' होगा । *आयुर्पतम्‌' से आयु गे वारणभत घृत के लिए आयु शब्द 
वा ध्योग विया गया है, अतः इसमे “शुद्धोपचार' है जबकि “गौर्वाटीज” में बाहोक 
देशवासी पुरुष मे गौ रे बरदूश जाइब और मात्य आदि सुघों का योग होते से 
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इसके लिए 'गौ शब्द का प्रयोग कियां गया है, थतः वहाँ पर 'गौण' उपचार 
है। यहाँ यह बात उल्नेषनीय है कि मम्मट ने 'उपचार' के स्थान पर 'ताटस्थ्य 
को शुद्धा तथा गोणी लक्षणा का भेदकध मं माना है । उनका कहना है कि उप्रदान- 
सक्षणा तथा लक्षणलक्षणा के उदारणो 'कुता प्रविशति! तथा 'गंगायां घोष.) में 
क्रमश ल्रष्य तथा सक्षक अरयों का अभेद प्रतीत न होकर भेदक 'ताटस्य्य' प्रतीत 
होता है, अतः 'तटस्पे च्क्षणा शुद्धा' के अनुसार शुद्धा सक्षणा तटस्व में होती है। 
अभिप्राय' यह है कवि मुकुल भट्ट के अभिमत से शुद्धा लक्षणा में लदय और सक्षक 
अर्यों का ताटस्थ्य होता है किलु योगी सक्षणा मे सदय-लक्षक अर्यों का भेद नही 
होता । आधाय॑ मम्मट ने मुकुल्त भट्ट के ताटस्थ्य सिद्धान्त का खंदन निम्नलिखित 
शब्दों भे किया है-- 
“अनयोर्लद्यस्य लक्षकम्प च न भेदरूपताटस्थ्यम्‌ । 

तदादीनां हि गगादिशब्द* प्रतिपादेन तत्वप्रतिपत्तो हिं भ्रतिपादयिषित प्रयोजन- 
सम्प्रत्यय. । गंगासम्वन्धम्रात्रप्रतीतो तु 'यगातटे घोष. इति मुद््यशब्दाभिधानादु- 
लक्षणाया: को भेद; ।/! 


सारोपा और घसाप्यवसाना शक्षणा: 


शुद्धा लक्षणां के उपादान लक्षणा और तक्षण-लक्षणा नामक दो भेदों का 
विवेचन करने के पश्चात्‌ बय हमे यह देखना है कि उतके ओर कौन-कौन से भेद 
हो सकते हैं ? विद्वातों ने शुद्ध और गौणी तक्षणा के सारोप और साध्यवसावा 
सासक दो-दो अन्य भेद भी माने हैं, जिनके साथ उपादान लक्षणा और सक्षण- 
लक्षणा मामक दो भेद जोडने से लक्षणा के कुल छ. भेद हो जाते हैं। आचार्य 
मम्मट के शब्दों में 'जहाँ आरोप्यमान (उपमाव) तया आरोप-वियय (उपमेय) 
दोनो शब्दत' कथित होते हैं, वहाँ गोणी सारोपा लक्षणा तवा जहाँ विपयी अर्थ 
आरोप्यमान उपभेय के द्वारा अन्य अर्थात्‌ आरोप का विषय अर्थात्‌ उपमेय 
निगीण्ण कर लिया जाता है, वहाँ साथ्यवसाना लक्षणा होती है ।” उपयुंवतद दोनो 
भेदसादृश्य से तथा सादृश्य को छोडकर अन्य सवंध से सम्पन्न होने पर क्रमशः यौणी 
तथा शुद्धा लक्षणा के भेद समझे जाने चाहिए। भम्मट ने “गौर्वाहीक. भे सारोपा 
तथा गौरयम्‌ में साध्यवसाना लक्षणा भानी है। इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार 
किया जा सकता है कि प्रथम वाक्य में गौ आरोप्यमान (उपमान) है और वाहीक 
आरोपविपय अर्थात्‌ उपभेय। इस दोनों का सामानाधिकरण्य से शब्दतः 
प्रतिपादन होने तथा दोनों का रवरूप अनपक्च,त्॒ रहने के कारण इसमे सारोपा 





]. काब्यप्रकाश: द्वितीय उतलास, पृ० 6[ 
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लक्षणा है जयति 'गौरयम्‌ मे आरोपविषय वाहीक वा शब्दत' उपादात नहों है 
और वह आरोप्यमान मौ द्वारा निगरीर्ण हो गया हैं, इसलिए यह साध्यवत्ताना 
लक्षणा रा उदाहरण है । सादृश्यमूलर॑ता के बारण हो इन दोनो सक्षपराओं को 
गौणी लक्षणा वह जाता है। विद्वानो का संत है कि 'गौरयम्‌' के स्थान पर यदि 
नौज॑ल्पति' रख दिया जाए तो वह साध्यवसाता सक्षणा का अत्यन्त उपयुक्त 
उदाहरण हो सदता है। 
शुद्धा सारोपा तया शुद्धा साध्यवसाना तेक्षणा के उदाहरण प्रमशा “आयुर्धृत' 
तथा 'आयुरेवेदम्‌' है | प्रथम उदाहरण में आरोप्यमान आपु तथा आरोप-विषय 
चुत दोनों वे अपद्व,तन्स्वरूप अर्थात्‌ शब्दत' उपात्त न होने से शुद्ध सारोषा तथा 
“आयुरेबेदम्‌' में आरोप विपय घृत के शब्दत' उपात्त त होने से साध्यवसाना 
लक्षणा है। चूंकि 'आयुरवेदम्‌! में 'इद” सर्बताम से आरोप-बिपय का प्रबेत हो 
ही जाता है, अत उसके स्थान पर यद्वि 'आयु पिवा्मि'ं बर दिया जाएं तो वह 
साध्यवस्ताना-सक्षणा वा अधिव उपयुक्त उदाहरण हो सकता है । सादृश्य-सम्बन् 
से होने वाली शुद्धा लक्षणा के जो उदाहरण दिए गए हैं, उनसे भिन्‍न सम्बन्ध भी 
लक्षणा कै प्रयोजवः हो सकते हैं। जैसे वही तादष्ये से उपचार होता है तो बही 
स्पर स्वाभिभाव-सम्दन्ध से । ताद्यें उपचार मे किसी के उपचार रे अन्य ने विए 
अत्य के वाचव शब्द वा प्रयोग क्या जाता है। जैसे यज्ञ मे इन्द्रपुजनने तिए 
बताई हुई 'म्थूणा' भी तादस्पें-सम्बन्ध से 'इंद' कहलाती है ॥ स्वस्वाभिभाण 
सम्बन्ध से अन्य शब्द वा अन्यत्र प्रयोग होता है जेस राजा वा विशेष न्‍णघरापात 
पुर्प भी 'राजा' कहलाता है। इनवे अतिरिक्त कही अवयवावयविभाव तथा 
तालप्पे-सम्बन्ध से भी ओपचारिक प्रयोग होते हैं, जिनरे उदाहरण क्रमश 
'जप्रहस्त' तथा 'भतक्षा' शब्द हैं। अवमवावयविभाव सम्बन्ध वे वारण 'अप्रहस्ता 
अर्थात्‌ हाथ बै बेवल अप्रभाग वे लिए 'हस्त' वा प्रयोग किया जाता है तथा 
ताल्म्प सम्बन्ध रे बढई बा वाम परे वाले अतक्षा (वढई से भिन्न ब्राह्मण 
आदि) के लिए तया (वढई) शब्द का प्रयोग होता है। इस प्रकार आचार्य॑ 
मुकुल्तभट्ट तथा मम्पट ने तक्षणा वे उपर्युक्त छ' भेद माने हैं, जितनी सख्या वृद्धि 
करते हुए साहिमदर्पणवार विश्वनाथ ने उन्हे सोलह वी संख्या तब पहुँचा 
दिमा हे विश्वनाथ के अनुसार लक्षणा वे सोलह भेद मानने बा क्रम इस 
प्रवाए है-- 


सश्षणा 
हृढिबझणा । प्रयोजनवतीतक्षणा 
उपादासनल्शणया लदशलदाणा उपादावलक्षणा लक्षणलक्षणा 


| | 


शारोपा साध्यव सारोपा साध्यय सारोपा साध्य सापेपा साप्यवत्ादा 
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साना साना बसाना 
(० [७ ५०५ ५७ ५४. | 
शुद्धा शुदा शुद्धा शुद्धा शुद्धा शुद्धा शुद्धा शुद्ध 
गौणी गौणी गोणी गौणी गोणी गोणी यौणी गौणी 
य्यंग्य को दृष्टि से सक्षणा के भेद 


सक्षणा के पश्चात्‌ व्यंजना-वृत्ति की विवेचना करने के धु्द इस बात का 
उल्लेख करना आवश्यक है कि उसके अस्तित्व के सम्बन्ध में आज्रायों मे यथेष्ट 
मतभेद है । अभिधावादी दृष्टिकोण के कारण मुकुलरभट्ट को व्यजनावृत्ति की 
स्वतस्त्र सत्ता ही स्वीकार नही है जबकि मम्मट आदि आचार्य घ्वनिवादी दृष्टि 
कोण के बरावर उसकी अनिवार्यता सिद्ध करते हैं। ध्वनिकार ने प्रयोजनवत्ती 
लक्षणा मे प्रयोजन को व्यजनागम्य माना है जिसका समर्थत करते हुए भाचार्य 
भम्मट ने भी लक्षणामूला च्यंजना की प्रतिष्ठा की है। मम्मठ का बहना है कि 
यह स्क्षणा रूढिगत भेदो मे व्यंग्यरहित तथा प्रयोजनमूलक भेदो में स्यंग्यसहित 
होती है ।! प्रयोजन का ज्ञान व्यजना-श्यापार से ही होता है, अतः अग्रेजनवती 
सक्षणा मे व्यंग्य का सप्रयोजन होना आवश्यक है। वह व्यम्य प्रयोजन कही गूढ 
तथा कही अगूढ होता है । गूढ प्रयोजन दुर्जेय तथा सद्दृदयकगम्प होता है जबकि 
अगूढ़ प्रयोजन स्पष्ट लथा सर्वं-जनसवेय रहता है। इस प्रकार व्यंग्य की दृष्टि से 
लक्षणा के तीन भेद हैं--. रूदिगत व्यंग्यरहिता, 2 गूढव्यग्या और 3. अगूढ- 
व्यग्या | लक्षणा का आश्रयमूत शब्द लाक्षणिक शब्द कहलाता है। व्यंग्यहूप 
प्रयोजन के विषय में लाक्षणिक शब्द का लक्षणा से भिन्‍न ख्यजनात्मक 
व्यापार होता है ॥ आचार्य मम्मठ का अभिमत है कि प्रयोजन-अतीति में व्यजना- 
बृत्ति की सता मानना अनिवायं है, क्योकि प्रयोजन-विशेष को भ्रतिपादित करने 
की इच्छा से जहाँ लक्षणा से लाश्षणिक शब्द का प्रयोग किया जाता है, वहाँ 
अनुमान आदि अन्य किसी भी साधन से उस प्रयोजनरूप अर्थ को प्रतीति मही 
होती अपितु केवल उसी शब्द से होती है और उसके बोधन में व्यजना के अति- 
रिक्त शब्द का अन्य कोई व्यापार नहीं हो सकता ।* चूंकि उस बोधत से सकेत- 
प्रहमात्र नही होता, अतः अभियावृत्ति को प्रयोजर की बोधकशवित नहीं कहा 
जा सकता । उदाहरणाएें 'गयायां घोष: इत्यादि वाक्यों में प्रादनता आदि जो 
धर्म तट मे प्रतीत होते हैं, उनमे गया आदि शब्दों का सकेत-ग्रह नहीं है, अतः 
अभिधा से उनका ज्ञान नहीं हो सकता । यदि यह कहा जाए कि प्रयोजन की भी 
सक्ष्यता होती है तो भी युक्तिसंगत नही है, क्योकि लक्षणा के प्रयोजक मुख्याथे- 


, काव्यप्रकाश, द्वितीय उल्लास, सूत्र सच्या 8 
2, वही--सूत्र-संख्या 23 
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बाघ आदि हैतुओ वै' न होने से लक्षणा भी अपोजन की वोधिका नहीं ही सवती 
आचाये मम्मद बा मत है दि गयाया घोष ' मे मुख्याथेंबाघ आदि के बिता भी 
शैत्य तथा पावनत्व आदि पभ्रयीजता वा बोध हो जाता है, अत' “गगा' शब्द उस 
अर्थे के विधय में खलित गति (वाधिताए) नही है । निप्कपं यह है कि उपयुक्त 
कारणों से अततः व्यजवा-ब्यापार का अस्तित्व स्‍्वीवार करता ही पढ़ता है। 
मम्मट ते इस विपय भ स्पष्ट वहा है-- 


लक्ष्य न भुख्य, नाप्यश्न वाधो, मोगा फेतेन नो॥ 
न प्रयोजनमेतस्मिनू न च शब्द' स्खलिदुबति 


काव्यायं में लक्षणा कहा अतर्थोध 
लक्षणा वे सामान्य भेदा का निरूपण करने के पश्चात्‌ इस वात का उल्लेख 
करना आवश्यक है वि काव्य एवं काव्यशास्त में लक्षणा का जो विवेचन किया 
गया है, मह निरूद्ठ लक्षणा का न होवर मुख्यत प्रयोजनवत्ती सक्षाणा का है। 
आचार्य मम्मट सन ता सक्षणा का श्रयोजन व्यग्य अथवा ध्वनि वो ही 
माना है । प्रयोजनवती सक्षेणा सर्देव व्यग्यसहित होतो है जवबि निरूढ लक्षणा 
दा क्षेत्र अभिधा-पर्यन्त सीमित है, क्याकि उसकी पृष्ठभूमि में ध्यग्य नहीं होता । 
लक्षणा वा प्रयोजन गूढ भी हो सकता है और अगूढ भी । मम्मट ने व्यग्य की 
अगुढता और गूढता का स्पष्टीशरण करत मे लिए जो उदाहरण दिए हैं, वे 
भमश' निम्नलिसित हैं-- 
(अ) श्रीपरिच्रयाजटाइपि भवन्त्यभिता विदग्धव रितानाम्‌ । 
उपदिशति बामिनीना यौदनमद एवं ललितानि ॥ 
(था) मुथ विपसितस्मित बशितवर्षिम अ्रेक्षित, 
स्मुच्छवित विभ्रमा गतिरपास्तसस्था मति । 
उदी मुठुलितस्तत जघनमतवधोदुर, 
बतन्द॒बदनातगों तरूणिमोदयमों सोदत ॥ 
इन उदाहरणा म प्रथम उदाहरण श्रयोजनवती (म्यग्पमहित) अंगूढ़ स्पस्य 
लक्षणा या है। इसवा सरलायं यह है वि सम्पत्ति का परिचय हा तो जड बुद्धि 
भी विदग्ध चरित वा अनुक्रण कर सबते हैं! यौवन वा मंद हो तो शामिनी 
स्त्रिया को विलास बो शिक्षा देता हैं । इस छद में “उपदिशत्ति' शब्द वा प्रयाग 
स्याय॑ म हुआ है। इसना लक्ष्या्थ यह है यिः यौवत के उदयवास में दामिनी 
स्त्रिया म विलास का प्रस्शुरण स्वत ही ही जाता है और उसके लिए विसी भी 
प्रकार वे प्रयाग वी आवश्यकता नही होती । महाँ सक्षणा बा आधारभूत स्यग्य 





, वाब्यप्रवाय द्वितीय उल्लास, दारिका 6, सूत्र 26 
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उतना ही स्पष्ट है जितना दाध्यायें, अतः यह अगूढ ध्येग्प का उदाहरण है। 


दितीय उदाहरण गूढ़ ध्यंग्य का है। इस पद में विकसित वशित, समुच्छलित, 
आपास्त, मुकुलित, उद्धुर, उद्यम और मोदते शब्द लध्यायें में अयुक्त हैं एवम्‌ 
उनका आधारभूत प्रयोजन व्यंग्य है जो केवल सहृदयदयग्राह्म होने के कारण 
प्रयोजनवतती सक्षणा के गूढव्यंग्य नामक भेद का सूचक है। इस छंद में प्रयुक्त 
लाक्षणिक शब्दों के मुख्यार्थवाघ, लथ्ष्यार्थ, मुख्याथथंपोग ओर व्यग्य-प्रयोजनकी 
मर से परिपक्व बुद्धि वाले सद्ददयों के मावस में ही उद्बुद्ध हो 
सकती है। 


शूढव्यंग्य का एक अन्य उदाहरण प्रदीपकार का निम्नलिखित छंद है, जिसमे 
मलिनयति, कवलयति, स्थययत्ति और तिरयतति शब्द स्यायें से प्रयुक्त हैं-- 


चकोरीपाडित्यं/ मलिनयति दृग्भं॑गिमहिमा, 
हिमांशोरद्ेत कवद्रयति वक्त मृगदृश:॥ 
तभोवैदग्ष्यानि स्वययति कचः, कि थे बदन, 
शुहुकंठीकंठघ्वनिमधुरिमाणं. तिस्यति. 


, अभिप्राय यह है कि काव्य का उत्तम भेद गूढव्यंग्य ही है क्योकि उससे अगूढ 
व्यंग्य की अपेक्षा अधिक सोन्दये होता है ॥ अगूढ व्यंग्य मध्यम श्रेणी का काव्य है, 
» क्योकि उसमे वाच्यार्य की सी प्रतीति होती है । मम्मट ने दोनो का स्पष्टीकरण 
करते हुए लिखा है--'कामिनो-छुच कलशवत्‌ गूढं चमत्करोति, अगूढंतु स्फुटतया 
क्षाब्च्यापमान इतिगुणी-भूतम्‌ एवं ॥! वस्तुतः काव्य में गूढता होनी चाहिए पर बह 
ऐसी मे हो कि उसके प्रति सहृदय का आकर्षण ही समाप्त हो जाएं। काव्य के 
गूझागूहव्यंग्य का निदर्शन विम्भलिथित छंद में अत्यन्त रमणीयता से पस्तुत 
किया गया है-- 
*नान्म्रीपयोघर इवातितर्रा प्रकाशो, 
नो गुजेरीस्तन इवातितरां लिगूढ़' । 
अर्थों गिरामपिहितः पिदितश्व॒ कश्चित्‌। 
सौभाग्यमेति मरहद्टवधूकुचाभः ॥) 


_. च्यंजना-दृत्ति-शाब्दवोध की तृतीय शक्ति 
व्यंजन द॒रत्ति एक स्वतन्त्र शक्षित हैं 


काव्य के शाब्दवोध तथा वर्चग्रहण कराने की तृतीय शब्द-शक्ति का वाम 
ब्यंजना' हैः जिसे स्वतंत्र दृत्ति सिद्ध करते के लिए बबेक प्रमाण दिए जाते हैं । 
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इस बात कय उत्लेण तो क्या ही वा चुका है क्ि आयोजन को बहया्य माददा 
सम्भव नही है और यदि व्यजना विरोधी ऐसा मावकर उसके लिए अयोजन में 
भी कोई अस्य प्रयोजन सिख वरने दो चेप्टा बरें तो भो उचित नहों वहा शा 
सपता, क्यानि उस स्थिति मे वह दूसरा प्रयोजन भो लक्ष्य होगा और फिर 


उसके लिए तीसरे तथा तीसरे के लिए चौपे प्रयोजन वी आवश्यकता पढ़ेगे, 
जिसवे वारण वहाँ 'अनवस्था दोष” हो जाएगा ॥ वस्तुत” वह बनवस्था दोष ही 


मूपक्षयवारी है और उसवो आशा से भो प्रयोजत को लक्ष्यार्थ नहीं माना या 
सकता । इतना ही नहीं, भ्रयोजन विशिष्ट मे भी लक्षणा नहीं हो सव॒तो बरोति 


विशिष्ट-तक्षणा वा सिद्धन्त मानने पर “गगाया घोष” बे अन्तगंत लक्षघाजन्य 
ज्ञात का विपप 'तट और उसके फल शैत्य या पावनत्व भी पुयज्‌-पृथर्‌ मानते 


होंगे, जिनने' वारण उनको उत्पत्ति समवाल मे सम्भव ने होगी ॥ वस्तुत' प्रयोजन- 
सहित शैत्य और पावनत्व आदि बे बारण विशिष्ट तोर वो सक्या्य मानता 
युक्तिसगत नही है, क्योंवि नैयायिव और मौमांसक दोनों ही क्रमश जनुव्यदसार 
सिद्धात तथा ज्ञातता सिद्धात वे! बल पर ज्ञान के विषय और उसके फ्ल गो 
पृथक्‌यूयज््‌ मानते हैं जिसके आधार पर भो प्रयोजन-सहित तट आदि वो लष्यापं 
मानना उचित नहीं बहा जा सरता 4 अभिप्राय यह है वि विशिष्ट में लक्षणा हों 
हो नही सरती और तट आदि रूप लक्ष्या्य में जो परावनत्व आदि “विशेष हैं, पे 
अधभिषा, नात्पर्या और लक्षणा स्त भिन्‍न व्यापार द्वारा गम्य हैं। अत ब्यजन, 
चोतन तथा घ्वतन भादि शब्दों से वाच्य बहे जाने बाले उस व्यापार को व्यगना- 
व्यापार हो मानना चाहिए ॥ इस मान्यता दे अनुसार सक्षणामूला व्यजना गो 
स्थिति स्वतः सिद्ध होती है। 
ब्यजता-पुत्ति के भेद « 
दाम्दी श्यजना---व्यजनावादियों के अनुसार स्पडना-नृत्ति के दो भेद हैं- 
! शाब्दी स्पजना और 2 आर्थी ब्यजना। शाब्दी ब्यजना दे दो प्रवार 
हैं -] अमिधामूला व्यजना 2. लक्षणामूला व्यजना । सक्षणामूला व्यंजता 
का मिरूपण लक्षणावृत्ति बे! पसग में क्या जाचुबा है। अत बब हमें 
अभिशामूता ब्यजना वा स्पप्टोकरण बार इस चर्चा भा समाप्त बरना है! 
आयाय॑ मम्मठ ने उस शब्द-व्यापार को अभिषामूला व्यजना (बहा है जो 
सयोग आदि द्वारा अनेवार्यक शब्दों बे वाचरत्द वे विसी एवं अर्थ में तियत्रित 
हो जान पर उससे भिन्‍न अवाच्य अ्ये वी प्रतीति बरतने वाला हो ॥? आचार 





. तटादौ ये विशेषा' पावनत्वादयस्ते चामिधातात्पयंलक्षपास्यों ख्योपारानरेण 
भ्रम्या' | तच्च व्यजवाध्वनन द्योवनादि घब्दवाच्यमवम्यमेषितव्यम्‌ । (शाब्यप्रगाग 
द्वितीय उल्लासन्मृत्रव॒त्ति-3]) फ 
2 अनेवार्दस्य शब्दस्थ वाचवस्वे नियत्रिते । 

संयोगादरवबाच्यार्य धौडदुष्याप्तिरजनम्‌ ॥ [वही-सूचर सख्या 33) 
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भर्वृदरि ने अनेकानेक शब्दों का एकार्य में नियंत्रण करने के चतुदेंश कारण 
निदिष्ट डिये हैं जो निम्नलिखित कारिकाओं में अंकित हैं:- 


संयोगों विप्रयोगच साहचये विरोधिता । 
“ अर्थ प्रकरण लिग॑ शब्दस्यान्यस्यसन्निधिः । 
सामस्यंमोचिती देश" कालो व्यक्तित स्वरादयः / 
शब्दाध॑स्यानवच्छेदे विशेष स्मृतिहेतव- ।। 


भूत हरि ने वावयपदीय में उपयुवत चतुर्दश वगरणों को एकार्थेनियामक 
हेतु कहा है, क्योकि वे सब अनेकायंक शब्द के अर्थ वा निर्णय न होने पर विशेष 
अर्थ में निर्णय-बोध कराने के कारण वनते हैं। इन सदके उदाहरण निम्नलिखित 
हैं *-- 

“2. संथोग और विश्रशेण को निधामका--कोश के अनुमार 'हरि' शब्द 
के अनेकार्थवायो है, किन्तु 'सशंखचत्रहरि' कहने पर संयोग से तया 'अशंपचत्रहरि/ 
कहने पर वियोग से दोनों का अर्थ “विष्णु रूप मे वियंत्रित होता है । ' 

«4, साहधप-विशेध क. निषामक्ता-राम-लक्ष्मण' पद के प्रयोग में साहचये 
कारण राम-लद्मण दोनों शब्दों का दशरथ के पुत्र मे नियंत्रण होता है और 
*रामाजुन! कहने से राम और अर्जुन शब्दों की विरोधिता के कारण उनके अर्थ 
कूमश; परशुराम और 'कार्तेदीयंअर्जुन' अर्थ में नियंत्रित होते हैं । 

6. अर्थ-प्रकरघ को नियामफता-- सस्ार से पार उतरे के लिए 'स्थाणु" 
का भजन कर, इस प्रयोग में 'स्थाणु” शब्द प्रयोजनरूप अर्थ के कारण “शिव अर्थ 
में नियतित हो जाता है। इसी भ्रकार 'देव सब जातते हैं! 'इस वाक्य में अनेकार्थक 

“देव” शब्द 'आप' अर्थ में नियंत्रित हो जाता है | 

|. लिए की निवामकृता--“मकरघ्वज' कुपित हो रहा है' इस उदह्ारण से 
लिंग अथातू कोपरूप चिह्न से 'मकरध्वज' पद “कामदेव में निय॑त्रित हो जाता 
है, यश्षपि मकरध्वज पद के 'समुद्र'ं और 'ओयधिविशेय' अर्थ भी होते हैं । 

8. शबदसन्निधि की नियशमकुता---पुरारिदेव' के प्रयोग से अनेकार्थक 'देव' 
शब्द 'पुराराति' रूप अन्य शब्द के सत्निधान के कारण “भगवान शंकर के अर्थ 
में नियत्रित है । 

9. झामप्य की निषापकृता--'कोकिल मधु से मत्त हो रहा है', इस वाक्य 
में कोकिल को मल्त करने का सामथ्यं केवल वसत मे होने के कारण 'मधु' शब्द 

झ-सामथ्य-वश बहत ऋतु! अरे में नियंत्रित हो ग्याः है ? ४ न 
।.. 0. ओौचित्य की निधामकता--पत्नी का सुख 6ुम्हारी रक्षा करे इस 
उदाहरण में, अनेकार्थक मुख, शब्द ओऔचित्य के कारण 'साम्मुख्य/ अथवा 


'अनुकूलता' का व्यंजक है॥। ' 
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!- देश कौ नियामकुृता--' यहाँ परमेश्वर! शोभित होते हैं! इस दाक्य 
भे राजधानी रूप देश के कारण अनेकार्पक 'परमेश्वर' शब्द “राजा! जे में 
नियचित है । 

प2 काल की नियामह्ता--चित्रभान' चमव रहा है, तहाँ अनेडापंक 
पसत्रभानु' शब्द दिन भे 'सूर्प! अर्थ मे और रात्री मे अग्नि अये में बात के 
कारण नियतरित हो जाता है । 

3 स्थवित को निधापक्ता--'गरित्रो भाति/ इस वाक्य मे न्पुसकलिग मे 
प्रयुकत हुआ अनेकार्सक 'मित्र' शब्द व्यक्त अर्थात्‌ लिग दे वारण “सुद्धत्‌' अर्थ मे 
नियत्रित हो गया है। यदि इसी “मित्र” शब्द वा प्रयोग पुल्लिग में किया जाय 
तो बह 'सूर्य” अर्थ में नियत्रित हो जाता है। सस्हृत मे “मित्र! शब्द का प्रयोग 
पुल्लिंग तथा नपुसवर्लिंग से विये जाने वा ब्यावरणसम्मत विधान है। 

4 स्वरभेद के प्रभाव से नियासक्ता--'इन्द्रशत्र्‌' आदि प्रयोगों मे वेद मे 
ही स्वर अर्थविश्षेष वा बोधक होता है वाथ्य मे नहीं ।अतएवं उसदे लौविव 
उदाहरण नही मिलते धिर भी इसका उल्लेख करना आवश्यक है । महाभाष्यवार 
में दुप्टशब्दो के प्रयोग को निदनीय वहां है क्योवि/उसके परारण भी अर्थ में 
बभीयभी अनर्थेता आ जाती है। पतजलि ने महाभाष्व मे तिपा है -- 

दुप्ट' शब्द स्वस्तो वर्णतों ना, मिथ्याप्रयुक्तो न तमर्थमाह | 

से बाखज्यो यजगान॑ हिनस्वि, यथेद्रशत्र* स्वरतो अपराधात्‌ । 

अभिप्राय यह है वि सयोग आदि द्वारा अन्य अर्थ को बोधिता का निवारण 
हो जाने पर भी अनेवार्भव शब्द जो बहीं दूसरे क्र्थ का प्रतिपादन गरता है 
वहाँ उसरा नियत्रण हो जाने के वारण उसमे अभिदा हो सकती है। वहां 
मुख्यापैदाद आदि बे अभाव में सक्षणा भी नहीं हो सकती अत' व्यजना-स्थापार 
अथवा वृत्ति थी सत्ता मानना अनिवार्य है । 

आर्पो व्यजना--आर्पी ध्यजना वाक्य, लक्ष्य और व्यग्य नामद तीन 
प्रवार बे अर्थों को व्यजवता पर आधारित होती है । उसमे बनता, योद्धा, बाजु, 
चारय, वाच्य, अस्यसनिधि, प्रस्ताव देश और पाल के पैशिप्दूप दे बारण 
प्रतिभाशाली शह्ृदयों यो अन्याय को प्रतीति कराने वाला अर्थे-थ्यापार रहता है। 
शाब्दी व्यजना में शब्द ही मुय्य रूप से व्यजक होता है और मर्थ ग्रो उसमे 
सहवारिता रहती है, वितु आर्थी व्यजना मे अप दे मुय्य रूप से व्यजन होने पर 
उसमे शब्द वो सहकारिता होती है। यहाँ यह वात ध्यान में रखने याग्य है वि 
शब्द-प्रमाण रे गम्य अर्थ, अर्घान्चर को व्यक्त करता है जिसवा एक अभिप्राय 
यह भी है कि अनुमान आदि अन्य प्रमाणों से वेद्य अर्से स्येंजक नहीं होता । 
प्रायः समस्त आचार्यी ने आर्थी ध्यजना वे उपयुक्त दसो पवार का विवेचन गर 
इग बात वा स्पप्टीवरण किया है बि उनमे आर्मी स्यजना वर स्वरूप दिस 


4) 


किस प्रकार समन्वित है। संक्षेप में इतना कहना ही पर्याप्त है कि कभी वक्ता 
अगवा बौद़ा के वेशिष्ट्य मैं व्यजना का अंतर्भाव रहता है तो कभी काकु मे 
बैशिष्टूय में / आधार्यों मे झाठु की परिशापा 'मिलकण्टप्वनिधीरे: 
काकुरित्यमिधीयते! की है जिसका अभिप्राय यह है कि एक विशेष प्रकार की 
कण्ठष्वनि अभवा बोलने का लहजा' बात़ु है जिसके दे शिप्ट्य[मे काव्यार्थ बोध 
में ब्यजता-वृत्ति का आशय लेना पड़ता है । यो तो आचार्य मम्मट ने काव्यप्रकाश 
के पंचम उल्लास के अतर्गत काजवाश्षिप्त अथ॑ में गुणीभूतव्यग्य काव्य माना है, 
किन्तु उसके पूर्व वे तृतीय उल्लाम में यह बात भी लिख चुके हैं कि जहाँ काक्रु 
से लम्य अर्थ वाच्य को सिद्धि का अग होता है वहाँ ध्वनिकाव्य से होकर 
प्रुणीमूतव्यंग्प काव्य ही होता है, ऐसी शंह्ा वही करनी चाहिए । उनका मत है 
कि अश्नमात्र से भी काजु की विश्वाति हो सकती है ओर उससे ब्यंग्याये आक्षिप्त 
नही होता । इस विषय में मम्मट ने लिया है--- 

“न च वाज्यसिदयंग काकुरिति गुणीभूतव्यंग्यत्वं शंवयम्‌ । प्रश्नमात्रे णापि 
काकोविंश्वान्ते: ।! (काव्यप्रकाश तृतीय उत्लास) 

जिस प्रकार बकता और वोदा के वैशिष्द्य में आर्यी व्यजना के पृथश-पृथक्‌ 
दो भेद किये गये हैं, उसी प्रकार वाक्य और वाच्य के ईशिप्टूय से भी उसके 
पृषक- पृथक भेद माने जाते हैँ । ऐसा भी देखा जाता हैं कि कहीं-कही एफ ही 
उदाहरण दोनीं भेदो का निरूपक बन जाता है। वक्ता और वोड़ा के प्राधान्य की 
विवश्ञा की भाँति वाक्य और बाच्य का प्राघान्य भी विवाद्षित हो सकता है। 
अन्यसन्निधि, प्रस्ताव (प्रकरण) और काल के वैशिप्ट्य में भी आर्थी व्यजना 
ध्वनित होती है जिसके प्रभूत उदहारण शटंपार रस तथा शायिका-भेद-प्रधान 
काव्य-कृतियों में उपलब्ध होते हैं ॥ कभी-कभी चेप्टा के वेशिप्टूय में भो 
व्यंजकता रहती है । इस श्रकार आर्थी ब्यंडना के दस प्रकारों में न केवल वाच्य 
अर्थ की ही ध्यंजकता घ्वनित होती है, अपितु वाच्य के समान लक्ष्य तया व्यंग्य 
अर्थ भी व्यंग्य हो सकते हैं । आचार्य मम्मट ने 'काव्यप्रकाश के तृतीय उल्लास 
में बाच्य अर्थ की ध्यंजकता के दसो प्रकारों के क्रश उदारण देकर इस विपय 
को सुवोध रूप में प्रस्तुत किया है। यों तो एक ही उदहारण में दो तीन या 
उनसे अधिक भेदों को एुक हो स्थान पर निरूपित किया जा सकता था, किन्तु 
इस प्रकार के प्रथक-पृथक्ष उदाहरण देनेसे कान्य-मावकी फी शिज्ञासा का 
परिशमन अधिक व्यापकता स हो सका है ।-- 
ब्यंजना दुत्ति हो ध्वनि-भेदों को प्रीति कराती है 

आचार्य मम्मट ने व्यंजना की अपरिहायेता पर बहुत अधिक बल दिया है। 
उनका तो यह सुदृढ विश्वास है कि व्यजना के अतिरिक्त ऐसा अन्य कोई भी 
उपाय नही है. जिसके द्वारा ध्वनि के भेदोपमेदों की श्रत्तीति की जा सके | 
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उन्होंने ध्वनि वे. 'वाच्यतानह'ं तथा “वाच्यता-असह नामक दो भेद मात कर 
वाच्यतासह' को 'विचित्र' तपा 'अविचित्' नामद दो भेदो मे विभस्त किया है। 
उनके मतानुसार विचित्र तया अविचित भेदो वा अतर्भाव घ्रमश' 'अलकार ध्वनि 
और “वस्तु ध्वनि' म बिया जा सकता है। बहत बे लिए तो “वाच्यतावहूविदित 
ध्यति वा जलवाररूप' है किन्तु ऐसा माना वेवल ब्राह्मप-थमण-नस्याद से हो 
उचित है क्योवि उसम भी प्यग्य वो सज्ञा प्रधान होने के बारंप उसता 
ध्यग्यार्थ अलकार न होवर अलवाययं ही होता है । 


रसादिध्वति का अप सर्व “व्यग्य' होता है 


सम्मठ वे अनुमार “रसादिरूप अर्थ तो स्वप्त में भी वाच्य नही हो सकता। 
यदि उसे याज्य माना जा तव तो वह रस अथवा भ्र गारादि शब्दो द्वारा है 
अभिघाशवित पते वाच्यरुप मे व्यक्त हो 200 । रति और खूयार आई शब्दों 
से उसे अभिधाशवित द्वारा वाच्य बहता चित नहीं है, क्पोवि उत शब्द 
या प्रयोग होने पर भी तव तक रस वी श्रतौति नहीं हो सव्रती जब तड 
विभाव आदि वा प्रयोग उनकी अनुभूति न करा दे। वस्तुत विभाग मादिते 
बयन द्वारा ही रसादि की प्रतीति होती है, यह बात अन्वय-ध्यतिरेद से निद्र 
है १ इसमे स्प॒प्ट है वि रसादिष्वनि या अर्थ सदेव ब्यग्य होता है। लक्षपा बे 
प्रयोजव हेतुओ (मुस्यायं-वाघ भादि) बे न होने से वह लक्षणोय झ्दात्‌ 
सक्षणागम्य भो तहीं हो सकता । भभिघारलाध्वनि में असलध्यमत््यम्य राती३ 
रूप अधे नी प्रतोति रे लिए तो ब्यजगा वृत्ति नी स्वोबूति अ्तिदाये है है 
उससे अतिरिक्त सक्षणामूला ध्वनि मे अर्पान्तरसत्रमित बाच्य और 
बअत्यततिरस्वूतवाच्य वामव जो दो भेद माने जाते हैं, उतमे भी व्यजना-ध्यापार 
दाग ही व्यग्याप प्रतीति होती है। सच तो यह है दि इन दोनों भेद मे 
बस्तुमात्ररूष व्यम्य वे बिता लक्षणा हो ही नही सदतो क्योदि उनमे व्यस्ध 
न हो तो वहाँ लक्षणा के लिए भो बोई अवसर नहीं है। अभिषधामूला-ध्गी गा 
असलश्यत्रमव्यग्य अर्थात्‌ रसादि ध्वनि नामर भेद तो पूर्णतया " अवाध्यतानईँ 
होता है जो दिसो भी स्थिति मे बाच्य न रह वर सर्वत्र व्यग्य हो होगा है 





. कोाव्यप्रकाश भाष्यवार आचार्य विश्वेश्वर, पृष्ठ शख्या 26 
2. रमादि सक्षण्स्त्वध, रवप्पेष्पि नयाच्य ॥ सहि रसादिशब्देन घर रंग 
मब्देव दा अभिधीयते। न चामिधीयते। तत्प्रयोगेटपि विभावाधपरोंद 
तस्याअयतिपत्लेम्तदप्रयोगइपि विशभावादिध्रयोगे. तस्यद्रतिपत्तेरखेंय 
न्वयव्यतिरेबास्या विभावादयभिधानदूवारेणेब प्रतीयते,इति तिशदौरों। 
तेना अमी ब्यग्थ एद । मुख्यायवाधायमावान्न पुनलक्षयोय' । 
(काब्पप्रसाग-पचम उल्लास, पृष्ठ सख्या 272) 
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यह बात हम पहले ही कह चुके हैं। यहाँ पर इस वात का भी उल्लेख करना 
आवश्क हैं कि अभिधाईला संलब्यक्रमब्यंग्य नामक ध्वनि के जो तीन भेद 
(शब्द शव युत्य, अर्थशवतयुत्य और उभयशवित्युत्थ) किये जाते हैं, उनमे भी 
ब्यजना-बृत्ति की सत्ता मानना अनिवाय्य है। आचार्य मम्मट ने अत्यस्त 
विद्वत्तापुर्ण विधि से इस विषय का विवेचन किया है । 


व्यजनावृत्ति का विस्तार 


व्यजनावृत्ति का विस्तार सक्षणामूलाध्वनि के दो भेदो, अभिधापुला 
सलक्ष्यत्रमव्यग्यध्वनि के विविध प्रकारों और अतलक्यक्रमब्यग्यध्वनि के रसादि 
ध्वनिरूपों तक ही सीमित नही, अपितु उसे मीमासको की तात्पय॑वृत्ति से आगे 
भी व्याप्त किया जा सकता हैं अभिहितान्वयवादियों ने अभिधा-शक्ति से केवल 
पदार्थों की उपस्थिति बतला कर पदार्थों के परम्परसभ्गंरूप वाक्याय॑ की प्रतीति 
के लिए 'तात्पर्याध्या शकित' मानी है जो एक प्रकार से अर्थ-वोध की सीमा है, 
किन्तु यह सोसा साहित्यशास्त्रियो को मात्य नहीं है। इसका कारण यह है कि 
तात्पयंवृत्ति से वाज्याये को प्रतीति होने के परचान्‌ भरी व्यंग्पार्थ का छोध करने 
के लिए व्यजवा-वृत्ति की आवश्यकता वनी ही रहती है, क्योकि केवल अभिधा< 
बृत्ति से उमे बोध्य या वाच्य नही कहा जा सकता । आचार्य मम्भट ने अन्वि- 
ताभिधानवाद के अनुसार अर्थे-वोध को सोमा का विवेचन कर अततः यह विष्कर्े 
निकाला हैं कि विधिरूप वाच्यार्थ से निपेधार्प व्यग्यायं तथा तिषेधरूप वाच्यार्थ 
से प्रतीत होने वाले विधिरूप व्यग्या्य की प्रवीति करने के लिए भी ब्यजना- 
बृत्ति की सत्ता मानना अनिवाय॑ है। 


भौर्मासक्ष और ब्यंजनावादी आवार्पों द्वारा स्पजना-वृत्ति वा लंडन-सड़त 


ब्रायः सभी मीसासकों ने व्यजना-शवित का विरोध किया है। 'अभिषा- 
वृत्तिमातृका' नामक ग्रंथ के लेखक मुकुल भट्ट का मत है कि शब्द-शत्तितयों मे 
केबल अभिधा और सक्षणा ही प्रतिपाद्य हैं और उनमे भी अभिधा-बृत्ति अधिक 
महत्वपूर्ण है क्योकि लक्षणा-वृत्ति का अतर्भाव उरी मे किया जा सकता है! 
अभिहितास्वयवादी और अन्विताभिधानवादी आचार्यों के मत तो विवेचित किये 
ही जा चुके हैं। इनके अतिरिक्त मीमासको का एक अन्य सत और भी है जो 
'जैमित्तिकानुमारेण निमित्तानि कल्प्यस्ते! द्वार यह आशय व्यक्त करता है कि 
व्यंजनावादियों का अभिप्रेत व्यग्याथं' भी शब्द से प्रतोत होता है, अतः शब्द के 
अतिरिक्त उसका कोई निमित्त नही हो सकता । कारक और ज्ञापक रूप से 
निमित्त के जो दो प्रकार होते हैं, उनमे शब्द को कारकरूप-निमित्त नहीं कहा 
जा सकता । भुकुलभट्ट का मत है कि शब्द मे अर्थ का बोध कराने वाली शवित 
केवल अभिधारूपा है और शब्द से व्यस्यार्थ की जो प्रत्नीति होती है, वह शब्द के 
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जधिधाव्यापार द्वाटा ही होती है ! अभिप्राय यह है कि इत मीमासको दी दृष्टि 
से भी व्यंजना-व्यापार वो कल्पना निरथंक है । 

ब्यजनावृत्ति वै विरोधियों में साट्यसूत के व्याप्याता और गुमारिल भट्ट के 
अनुधायो मीमासव आचार्य भट्ट लोल्लट भी प्रमुख हैं। उनवा मत हैवि जिठ 
प्रवार एक ही बार छोड़ा हुआ वाण त्रमश अत का बवच-भेदन, वक्षस्‍्यत्न 
विदारण और प्राण-विमोचन व्रता है, उसी श्रयार एवं ही बार उच्चारण 
किया हुआ शब्द एक ही व्यापार से न्रमश वाच्य, लध्य और व्यग्य बहे जाते 
बाब्षे तौनो अथों का बोधव हा सबता है । बेंसी रिपति में शब्द मे भिल्ल-मिले 
शक्तियाँ मानते नी तोई आवश्यकता नहीं है। भट्ट लोल्लट ने अपने मत ने 
समर्थन में 'यत्पर शब्द स षब्दार्थ द्वारा एक सन्‍्य-युवित प्रस्तुत वो है, जिसका 
अर्थ यह है वि जिस अर्थ का बोध वराने वे लिए शब्द का प्रयोग विया जाता 
है, वही उस शब्द वा अर्थ होता है। उनका वहना है दि सभी अर्थ अभिधा 
द्वारा ही उपस्थित होते हैं ओर वाच्यार्थ-वोघन हे अतिरिक्त लक्ष्य या ब्यस 
सगक अरसों का बोध करते के. लिए जिय शब्दों व श्रयोग बिया जाता है, वे 
शब्द भी मूलत वाक्य ही होते हैं! मते ही उनसे अन्य अर्थों व प्रतीति हो गाए । 
अत अधभिषा को 'सोध्यमिपोरिव दीघ दीपघंतरों व्यापार मानना हो उचित है। 

व्यजनाबादियों ने अनेक तर्कों और विधियों का दाधार लेकर भट्ट तोत्त” 
थी सान्‍्यता का खडन विया है । भट्ट लोल्लट आदि मौमासको ने 'यत्परा शब्द 
से शब्दायय ! इस “तात्पयंवाचों युक्त” वा यह अर्थ निकाला था कि संध््य और 
व्यग्य आदि समस्त अ्थों को वाच्या्थ हो मान लेना चाहिए । यह माल्यता आई 
व्यजनावादियों को स्वीयार नही है। उनता मत है वि 'यत्पर* शब्द से शद्धापे/ 
का आशय यह समझा जाता चाहिए वि जिस अप्राप्त अग के बोधन मे विधि 
वावय बा तात्पर्य होता है, वही उस विधिवाक्य था विश्षेय या प्रतिपार्ण 
अर्थ है। उस दाक्य या यह तात्पयें बदापि नहीं हो सकता वि लक्ष्याप और 
व्यग्यार्थ आदि शब्द केवल वायार्थ ही होते हैं। यदि ऐसा होता तो दुमारिवि 
भट्ट आदि मीमासत्र लक्षणावृत्ति का प्रतिषदन नही बरते । व्यजनावादियों बी 
इटता है कि भट्ट शो लट आदि विनारकों ने तातायेंवाधों युतित' वे आधार पर 
'बलर शब्द में शब्दा्ध ' से व्यग्या्थ भो वाज्यार्थ सिद्ध वरने या जो प्रशग 
विद्या है वह मु्ंतापुर्ण है। मम्मट ने ऐसे मीमांसवो वे लिए “ तेश्यतासर्यशा- 
स्तात्पयंवाचोयुवतेदेवानाप्रिया” आदि आतोशव्यजव शब्द प्रयुक्त किये हैं, जिसमें 
विदृवद्जनसुतभ शालीनता का अभाव है | बहने वो आवश्यव ता नहीं वी 'देवानों 
प्रिय ' का मुख्या्थ देवताओं वा प्रिय है हर दसी अर्थ ने बारध बौद्ध सतानु 
यायी सम्राद अशोर ने अपने नाम वे पूर्व इसे उपाधिरूप में धारण किया था 
किल्तु कातातर से थामिक विद्वेप के कारप वातिवकार ने 'देवाना प्रिय इति तर 
मूर्खो तियवर उसे “मू्स/ अर्थ मे रूद कर दिया । मम्मद ने मट्ट सोल्वद बाद 
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विचारको के लिए ददेवाना प्रिय के झूढ अप का ही प्रयोग किया है, जिससे 
स्पष्ट है कि वे उनको तात्पयंबोधक युक्ति का दृष्टिकोण सर्वेथा मूख॑तापूर्ण 
मानते थे । 

मम्मट ने तात्पर्यवादों युक्ति'का अभिप्राय स्पष्ट करने के प्रकरण से 
“यत्परः शब्द: स शब्दार्थ ' तथा “मूतभव्यायोपदिश्यते' इत्यादि दो विशेषज्वादय 
उद्घृत किये हैं । उनका कहना है कि भीमासको ने इस पदों की जो विवेचना 
की है, उसे तात्विक रूप से बोधगम्य करने पर यही निष्कर्प निकलता है कि 
सिद्ध पदार्थों का विधान अनर्थंक होने के: कारण मुख्य रुप से ग्राध्यभूत त्रियाश 
का ही विधान किया जाता है। यो तो प्रत्येक दशा में जो विधेष होता है, उसी 
मे वाक्य के अन्य पदार्थों का तात्पय होता है, किन्तु जिस अर्थ भे तात्पयं होता है 
उसका वाचक शब्द वाक्य में अवश्य उपात्त होना चाहिए । इसका अभिप्राय यह 
है कि वाक्य में उपात्त किसी एक शब्द के अर्थ में ही वाक्य के अन्य पदों का 
तत्पर होता है। शब्दत. अनुपात अर्थ में तात्पर्य नहीं होता और व्यग्यायें का 
बाचक कोई शब्द वाक्य में उपात्त नही होता, अतः “'यत्पर: शब्द, स शब्दार्थ का 
नियम उस पर घटित नहीं किया जा सकता। ऐसी स्थिति मे व्यग्याथें की 
प्रतीति किसी भी प्रकार अभिधा में सम्भव नही है और उसकी प्रतीडि के लिए 
व्यजना-वृत्ति को स्वीकार करना ही पडेगा । भम्मट ने तो यहाँ तक लिखा है कि 
आचार्य भट्ट लोलल्ट आदि विचारको ने जिस रूप में ब्यजना को अभिधा-व्यापार 
सिद्ध करने का प्रयास किया है, वह मूलत. न तो मीमासा-दर्शन के ही अनुकूल 
है और न उसमे व्यावहारिक सगति ही है। सच तो यह है कि जो शब्द किसी 
वाक्य में आते हैं, उनमे से ही किसी एक अर्थ में वाक्य का तात्पर्य हो सकता है, 
अन्य रूप मे नही । चूंकि व्यजनावादी जिस अर्थ को व्यग्य कहना चाहते हैं 
उसका घांचक कोई भी शब्द वाजय मे उपात्त न होने के वारण उसमे तात्पय नहीं 
हो सकता ; अत. भट्ट लोट्लठ मे 'यत्पर, शब्द, स शब्दार्थ की युक्ति के आधार 
पर जिस रूप मे व्यग्यार्य को तात्पर्य विषय मान कर उसे वाच्यार्थ कहा है, वह 
युक्तिसंगत नही है। 

आचार्य मम्मठ का तो यह स्पष्ट मत है कि 'यत्परः शब्द, स शब्दाये.” के 
निषमानुसार उसी कर्य में तात्पर्य माना जा सकता है जिसका वाचक कोई 
शब्द घाक्य में विद्यमान हो। यदि किसी बाजय में वाचक शब्द उपस्थित 
नही है और किसी अन्य प्रकार से अर्थ की श्रतीति हो जाती है तो वहाँ 
तात्पर्य निर्णयक निधम घटित नही होता । उन्होंने मीमामावादी आचार्यों के इस 
संत का यण्डनत किया है कि अनुपात्त झब्द के अर्थ में ही हात्पयं होता है। 
"विप॑ भद्य मा चास्थ गूहे भुक्या' अर्थात “विष भले ही खा लेना किन्तु इसके 
घर में भोजन मत करता“ इस वाक्य से मीमाश्तावादियों ने “विष भक्ष्य| आदि 
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वावय का जो तात्पर्य या बाययार्थ निकाला था वह मम्मंट को स्थौगार नहीं 
है। उनका तो कहना है कि उपनदुक्त वाक्य में 'चवार' का प्रयोग दोनों 
बॉकक्‍्यों को एकवाक्यता के घूचनार्थ है और उसके प्रथम भाग “विध भध््य' का 
जो यह तात्पयं मिवलता है कि शत्र के घर मे भोजन करता विपभक्षण से भी 
बुश है, इसलिए “उसके घर मे मत याओ' वह उपात्त शब्द के अर्थ में हो होता 
है, अनुपाल शब्द के अर्थ में नहों । 

वाजयों में अर्थ-निर्णय वे विषय मे मोमासको और ब्यजनावादियों में प्रदल 
विरोध है । दोनो विचारधाराओ के विद्वान्‌ अपनी अपनी युक्तियों के आधार 
पर निजी पक्ष वा समर्थन बरते हैं। उपयुक्त 'विप भश्य मा चास्य गृह भुरया ' 
बातय वी तात्यय॑-बोध कराने की प्रत्रिया दे विषय में उनमें भर्तेक्य नहीं है | 
मीमासवो ने ध्यजनावादियों वे इस वायय मे सम्बन्ध मे निरूषित इस सिद्धान्त 
का राडन विया है वि इन दोनो वात्यों में एज वाबयता है | उनवा बहता है वि 
"एव तिदुव्वातयम्‌' इहा नियम के अनुसार इन वाक्यों बी एववावपता सिद्ध नहीं 
होती फ्योवि' इसमें “भक्ष्य' तथा “भुवथा' नामक दो त्रियापद श्रय्ुक्त हए हैं। इन 
दो तिदुल्त क्षिपापदो से पटित वाक्‍्यों मे दोना दे प्रधान और स्वतन्प वाक्य होने 
से उनका अगागिभाव नहीं हो सवता। इक्मे यह निष्वर्ष नि३लता है कि 
स्पजनावादियों वा वह मत ठोक नहीं है, जिसमे उन्होंन दोनों वाक्यों गो एक- 
चाकपता मानती है । 

मीमासकों के उपयुंकत तर्क को पूर्वेपक्ष बे रुप में उपस्थित बरते हुए मम्मट 
आदि स्पजनाबा दियो ने उसदा खड़न निय। है । उनवा मत है थिः उपर्युयत वाबयों 
गे पृथव्‌-पृषर्‌ मानना युपितसगत न है, बयवि दैरा वररे पर बावय का छर्पे 
सर्वधा अनुपपन्त हो जाता है | वरतुत यह 'सुद्दूहद्वावय' है जिसके बारण उसके 
अगागिभाव बी बल्पता दिए दिना उसया जर्थ शाही नहीं सवता। इस 
दोनो वाकयों की एव्वाक्यता होने वे! कारण ही “उपात्तरयंव शब्दस्पा्थतात्पयंमू 
इस नियम गो सगति सिद्ध हो प्वती है ६ निष्वर्ष यह है वि ध्यम्पाधंबोध में 
लिए अपभिषा से मिलन ब्यजनावृत्ति मानना अपरिहाय है। उन्होंने अपने पक्ष वी 
संपुष्दि वरने थे !लए ओर भी युक्तितयाँ उपस्थित की हैं। उनमें से एवं सुवित 
पा उदरण उल्लेघनीय है, जिरुका स्पप्टीब रण उसी मे पश्चात्‌ विया गया है-- 

“यदिच शब्दभुतेरम॑तर यावार्पों लम्पते तावति झब्यस्थाभिधैय स्यापार, 
तत बथ “ब्राह्मण पुत्स्ते जात, "ब्राह्मण कन्या ते गजिणो' इन्यादी हर्ष शोपादी- 
नामपि न वाच्यात्वम्‌ ? कस्माब्च सक्षणा ? सश्णीय/यर्थे दीर्पदीषतराधिया- 
स्थापाएणेय प्रतीतिसिद्ध । विमिनि बन श्ुप्रिलिगरायपत्रतरणस्थानरामाण्याता 
पूर्ययूबंदसवत्ता च॑ माध्य ? एइत्यन्विताभिधानवादे वि विधेरषि गिद्ध 
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ध्य॑ग्यस्वम्‌ (!! 

“और यदि यह पहा जाए कि शब्द के श्रवण के प्रश्चात्‌ू जितवा भी अर्थ 
प्रतीत होता है, उस सबके शब्द का केवल अभिधा-बव्यापार ही कार्य करता है तो 
'हे ब्राह्मण तुम्हारे पुत्र उत्पस्त हुआ है,' 'हे ब्राह्मण, तुम्हारी अविवाहिता कम्या 
गरभिणी हो गई हैं”, इत्यादि वाबयों मे उनके सुमने से उत्पन्न होने वाले क्रमशः 
हमपें तथा घोर आदि को भी वाच्य क्यो नहीं मानते हो ? और सक्षणा भी क्यो 
भानते हो ? लक्षणीय अर्थ में भी इच्छानुसार दूर तक चलने वाले दीं दीघंतर 
अभिधाब्यापार से ही सथ्यार्य फो भी प्रतीति सिद्ध हो जाते से व्यंजना के समान 
लक्षणा का भावना भी आवश्यक नही है। साथ ही साथ मीमासादर्शन में प्रति- 
पादित श्रुति, लिय, बाक्‍्य प्रकरण, रथान और समाद्या नामक प्रमाणों के 
समवाय भे पूर्वपूर्व को वलवत्ता क्यो मनी जाती है? अभिप्राय यह है कि शब्द 
शव॒ण के परचात्‌ यदि सभी अर्थों को प्रतीति केवल अभिधा-व्यापार ये ही सभव 
हो हो न तो स्क्षणा-ध्यापार की ही आवश्यकता है और न श्रुति आदि प्रमाणों 
की, किन्तु ऐसा तो मीमप्तक भी नहीं मानते । अत सभी दृष्टियों से व्यजना की 
पस्िद्धि अविवायय है | अन्विताभिधानाद में भो “नि.शेषचदन” आदि उदाहरणों में 
निपेधरूप वाच्यार्थ से प्रतीत होने वाले विधिर्प को व्यंग्यता सिद्ध होती है।/ 

आचार्य मम्मट में सीमासा-दर्शन के 'बलावलाधिकरण' वामक प्रमुष सिद्धात 
को पूर्दपक्ष के रुप में विवेचित कर अत में यह निर्णय किया है कि यदि शब्द- 
प्रमाण के पश्वात्‌ प्रतीत होने वाले समस्त अर्थ को एक ही अभिषा-व्यापार से 
बोधित होने वाला अर्थ माना जाए तो उमर अर्थ की प्रतीति से पौर्वापर्य का कोई 
क्रम ही नहीं बनता और उमर स्थिति ये भूति आदि छह प्रमाणों में किया गया 
बलावल का निर्धारण भी व्यर्थ हो जाता है, जिससे मौमासावादियों का मत खंडित 
द्वो जाता है । अब सभी दृष्टियों से व्यजना-व्यापार की सिद्धि स्वीकार करनी 
ही पड़ती है। 
काथय्यशास्त्रोष प्रक्रिया से ध्यजना को सिद्धि 


मम्मट ने झाहित्यशास्त्र की प्रक्रिया की दृष्टि से भी व्यजना-वृत्ति का 
अस्तित्व सिद्ध किया है। उन्होंने काव्यप्रकाश के पंचम उत्लास में 'कुर रुचिम्‌[ 
आरि परों के वेपरीत्य मे अश्नीलता दोष का उज्लेख कर अर्थात्‌ 'कुरू रूचिम्‌ 
पद को 'रुचि-कुर करने से 'चिकु/ (योन्यंकुर अथवा भगनासा-रूप] का अर्थ 
निरुपित कर यह वतलाया है कि इन पद्मे से से किसी भी पद का अश्लील अर्थ 
गच्य नही है तो फिर केवल अभिधावृत्ति से ही अश्लीज़ अर्थ की प्रत्मीत्ति कँये 
हो सकती है ? इस प्रश्न का उत्तर देते हुए उन्होंने यही सकेत किया है कि इस 
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अर्ध की प्रतीति मे जनिधा वे जतिस्वित स्गी अन्य जर्थेबोद्क वृत्ति वो स्वीकार 
करना ही पडेगा और वह व्‌त्ति मेयल व्यजना-वृत्ति ही हो सकती है क्योकि उसी 
के द्वारा चित शब्द से 'योन्यबुर' वा अर्थ घ्वनित होता है जो अन्य पदार्पों दे 
साथ अन्वित न हान के वारण वाच्यार्थ नही हा सबता । वाव्यास्वादयिताओं 
ने इस ध्रवार वे प्रयोगों वो वर्जनीय निरपित बच्ते हुए उन्हे अश्तील अर्य का 
व्यजव माना है जिससे अभिष्ठा के अतिरिक्त व्यजना-वृत्ति वो अरथबोध वी प्रथकू 
शूत्ति बे रूप में स्पीरार बरगा ही पडता है। सम्म ने इगो प्रसग मे ब्यजनावृत्ति 
के समर्थत में एवं अस्प प्रमाण प्रस्तुत क्या है जिसके अनुम्ार नित्य और अनित्य 
दोपों की व्यवस्था तभी बन सकती है जब वाच्यवायत्रभाव के अतिरिक्त व्यग्प- 
व्यजनभाव थी सता सानी जाए ।7 उसका सत है दि ऐसा ने मानने पर 
*च्युतसस्दू ति! आदि नित्यदोप तथा “शुतिक्टुत्व” आदि अनित्य दोपों क। विभाग 
समव ही नहीं हो सरता । वस्तुत व्यस्यव्यजवभाव वो पृथक्त मानने पर हो 
ब्य जतावू न्ति ढारा भिन्न-भिन्न रशा बे अयुवूल या प्रतिबूल होने ने आधार पर 
नित्प और अनित्य दोषा की व्यवस्था वत सवती है. अत उसवी सत्ता सर्वाशेन 
हुप्राह्म है। उन्हान गुणच्यवस्था वे द्वारा भी व्यजना-वृत्ति वी सिद्धि मी है। 
ऐसा बरने के लिए उन्हाने बुमास्सभव मे पंचम रूगे बा एक सुप्रसिद्ध श्लोबरे 
उद्धत परत हुए लिणा है कि उस श्तोद में शिव दे बाचवा 'पितातों! आई 
शब्दों थे स्थान पर “कपाली' जैसे शब्द दा प्रयोग होने केः दारण उसमे अपेक्षा 
कृत अधिय बाव्यादुगुण्व आ गया है जिया हेतु व्यग्यव्यजक्ताभाष ही है। 
यदि ऐसा न मानरा जाए तो बाचररुप से सारी शब्दों मी समान स्थिति होते के 
कारण किसों विशेष पद के प्रयोग में कोई विवश्षण चमत्कार हो ही नही सकता । 
बम्तुत 'कपाली' शब्द का प्रयोग हो उबत श्नोक के चमत्यार का मूल बारण है। 
हां, गट बाव अवश्य है नि दस प्रतार मा चमत्कारजन्य अनुभव बेवल तात्वाभि- 
8५ सट्दय जन ही कर सते हैं, तमो तो किसो विचारद ने उचित हो 
कहा है+- 








कवि वरोति काब्यानि पढितो वेत्ति तद़सम्‌ । 
लादण्प कुचयाठिस्य प्तिजननाति नो दिता॥। 
ब्यग्यप्यजनमाव वी सिद्धि में एक प्रमाण यह भी दिया जा सता है झि 





) फकिच “बुर (रवि एव परयो अपरोत्पे वाध्यान्तदीर्तास दथ दुष्टब ? 
नह्वरामस्यो.थं:_ परदार्घान्तिरेरन्थिचः इत्यनभिधेय एदेति एकमादिआपरि- 
त्याज्यस्यात्‌ ! 
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बज़ घर सा बाविमगी कायवस्त्वमस्य छोर स्प थ नेजरॉमुदी 
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वाच्यारथ तो अपने निश्चित स्वरूप ये: कारण सर्भा विनोमी है प्रति एकल 
होता है, डिन्‍्लु प्रतीयमान अर्थ प्रकरण-विशेष के बवना। और बोदी री सद्ायतों ; 
से घिल्ल-भिन्‍त रूप घारण कर लेता है। “गतो.र्तमरर अर्थात्‌ 'मूर॑ रा हु! हो / 
गया” आदि वाकयो का वाच्यार्थ तो सर्देश्र एक सा ही होना चाहिए, रिन्‍्नु.दरम्े 
वाक्य का प्रयोग यदि युद्धोन्मुख सैनिक करते हैं तो उससे शत्रुओं” पद-अकिमण 
करने का घ्यंग्पार्थ निकलता है और यदि कोई दूती करे तो वह नायथिवा के 
अभिश्रण-ाल का व्यय च्योनित करती है। इसी प्रवार भिन्‍न-भिन्‍न ध्यकित 
प्रकरण-विशेष की भिन्‍नता के कारण उक्त याच्य से मिन्‍म-भिन्‍न व्यस्यायों का 
बोध करते हैं जिससे स्पप्ट है कि वाच्यार्थ और व्यंग्यार्थ वी सख्या में भेद हो 
जाने के कारण भी व्यप्पार्थ की सत्ता वाच्य से ,भिन्‍न ,रूप में स्वोगार करनी 
पड़ती है | 

आचार्य मम्मट ने साहित्यशास्त्र से दीणित गुणन्दोगि तथा प्रकरण आदि के 
विचार को दृष्टि से तो व्यंजतासाधक हेवुओ का विवेचन किया ही है, गाय ही 
साथ वाच्य और बव्यम्य के विविध भेदों मे भी वाच्याव और व्यग्यार्थ का विभेद 
स्पष्ट करने की चेप्टा की है। उन्होंने चतलाया है कि कभी-कभी वाच्यार्थ मे 
संशय उपस्थित होने पर व्यग्यार्थ के स्वरूप में भेद आ जाता है तो कभी-कभी 
बाच्य और व्यग्य के नियेध और विधिरुप होते से भी दोनों में स्वरुप-भेद हो 
सकता है। वाच्य और अ्यंग्य का यह स्वरुप-भेद भी व्यजना की सत्ता सिद्ध करने 
में एक प्रमाण है। मस्मट ने वाच्य और ब्यग्य के भेदसाधवक विभिन्‍न कारणों का 
उल्लेध्व कर अन्त में यही तथ्य प्रतिषादित किया है कि व्यजना-वृत्ति के अभाव से 
व्यग्यार्थ की प्रतीति सिद्ध की ही नही जा सकती | उनके निशपण द्वारा जिस 
प्रकार वाच्यार्थ और व्यंग्याथथ बग भेद म्पप्ट हुआ है उसी प्रकार वाचक और 
ब्यंजक शब्दों का भी अन्तर व्याध्यात ढिया गया है । उतका तो स्पष्ट मत है कि 
“वाच्क शब्दों को अर्थ की अपेक्षा होती है जिसके करण वे केवल सकेतित अर्थ 
का ही बोध करा सकते हैं, किलु व्यजक शब्दों को अर्थ को आवश्यकता नहीं 
होती जिसके कारण वे सकेतग्रह के विना भी किसी भी अर्थ का बोध करा सकते 
हैं। इससे सिद्ध है कि वाचकत्व और व्यजकत्व एक नही हैं अपितु उतकी सत्ता 
पृथक्‌-पृथर्‌ है। उन्होंने यह भी बतलाया है कि काव्य-कृतियों में एसे उदाहरण भी 
मिन्नते हैं जिनमे व्यम्यारय की प्रतीति तो होती है किन्तु दात्ययंविपयीभूत अर्थ 
नही होता । ऐसे अतात्पर्य विषयीभूत अर्थ की श्रतीति केवल व्यजना-वृत्ति द्वारा 
ही की जा सकती है । इतका उदाहरण गुण मूठव्यंग्य का एक मेद 'असुदर व्यग्य' 
है जिसमे व्यंग्य अये की प्रत्ीति होते हुए भी वाच्यार्य के ही चमत्वगस्युक्त होने 
से उसो मे चरय विश्वांति होती है। ऐसे स्थलों प्र उस ब्यग्य.र्थ को तात्पयं- 
विपयोभूत अर्थ भी नही कहा जा सकता, अतः उसकी प्रतीति के लिए ब्यंजना- 
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वृत्ति स्वीकार परनी है पड़ेगी क्योवि वैवल जमिषा से वहाँ पर काम नहीं चल 
सकता। साराण यहे हैं कि आचाये मम्भट ने स्थजना-वृति की पृषश सत्ता सिद्ध 
बरनते वे लिए विभिन्‍न प्रकार की दाशंतिर और नाहित्यशास्त्रीय प्रतिषत्तियों दा 
सतक विमर्णे प्रस्तुत दिया है जिसने दारण उन्हें ्बनिप्रस्थापनपरमाचाये' की 
मम्मानपूर्ण उपाधि से बलेइत ढिया झात्रा है। वस्तुता उन्होंने आनदवर्धन द्वारा 
निरफित घ्वति-सिद्धात बो लवचेतना प्रदान वी, है जिले सम्मुख विरोधी 
विचारकों का स्वर अत्यन्त मद हो गया है । 





व्यजनावृत्ति लक्षघरागम्य भो नहीं है 


अभी तब ब्यजनाआादिया द्वाद्य प्रतिप्रादित युक्षियों द्वारा यह तथ्य प्रति- 
पादित बरने वो चेप्टा की गई वि अभिवावृत्ति से व्यग्या्य वो प्रतोति नहों हो 
सवर्ती । अब इस विषय बा विवेचन करना अवशिष्ट हैं वि व्यस्यार्थ थो लक्षणा- 
गंस्य सानना युक्विसगत है या नी ? इस विपय मे लक्षण/वादिया वा मत है दि 
ब्यडनावादी आचार्य अपनी व्यजना को सिद्धि वे लिए संख्या, प्रतीति, वास 
भौर व्यपदेग आदि वा भद निरूुषित करत हुए वाच्याषं स व्यस्या्थ से जो विशेष- 
माएँ निदिष्ट बरत है वे सब सक्षघा मे विधवमान हैं, अत' व्यजना नाम प्रृथर्‌ 
वृत्ति स्वोकार व रने को शोई थाउश्ययता नहीं है। सप्षणावादियों गए झत है विः 
जिसे सिद्धात के आयार पर यटे थाव कहीं जाती है कि वाच्यार्थ नियतरुष से एक 
ही होता हैं और व्यग्यार्थ नाना प्रवार ये हो सइते हैं, एसो सिद्धात वे अनुसार 
सथ्यायं मे भी अर्थ नानात्मरे सिद्ध दिया जा सकता है जिसवे बारण ब्यजना 
जा स्ववन्द जस्तित्य मानना व्यर्प सा भ्रतीत होता है । लसणादादियों का यह भी 
क्या है वि व्यग्या्थ का सह्देयत्व जौर विदशघत्व आदि व्यपदेश-विशेप बा ह्तु 
बहईर उसने आधार पर ब्यजन को पृथर्‌ वृत्ति सिद्ध करने का प्रयल भी उदित 
नहीं है, वररौवि व्यग्याथें ने समान सथ््यायं भी अथॉन्रनपर्पितवाच्य और 
अत्यवतिरष्टतवाच्य आदि रुप विशेष व्यपदेश गा हेतु हो सत्ता है ॥ उनका 
तीसरा तर यह है कि जिस प्रसार व्यम्यार्थ को श्रतोत्ति शाह्रो व्यजना बौर 
आर्थी ब्यवना के रुप में शब्द दा अर्थ घना से ही हो सक्‍तो है, उसी प्रवार 
सध्या्थ में भो हो मरती है, जत व्यजना को रबठन्त्र वृत्ति सातना अनुचित 
है। अपना चतुर्य तब प्रस्तुत बरते हुए उनका यह भी बषन है कि व्यग्याद गो 
अतीति में श्रवरषाईि से सटायता मिकतों है, उसी प्रकार लब्यायं मे भी उनरी 
आवश्यदता रहती है और दानो का एश हो श्रयोजन होने बे कारण लक्षणा से 
ही ब्यजना बा काम चर जाता है, अत उसे पृथज्‌ बृत्ति जयो माता जाएटी 
साराश यह है वि लक्षयायांरों जायायों को दृष्टि से सक्षणा वृत्ति द्वारा ही समस्त 
पड़ार का बान्यायंदोध क्या जा सकता है ह 

सक्षघावाई आचार्यों ने उपयुक्त जिन चार हकों के आधार पर व्य जना-ूति 
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को सक्षणागम्य कहा है, वे तक व्यंजनावादियों कौ स्वीकार नहीं हैं। उन्होंने 
उनके तक को पूर्वपक्ष के रुप में प्रस्तुत कर प्रत्येक तर्क का युक्षितपूर्वंक खडन 
करते हुए व्यजना-बृत्ति की प्रतिष्ठा की है। उनका कबन है कि लष्याथं में भी 
नानात्व हो सशवा है, किन्तु थनेकार्थक शब्द बे वाच्यार्थ के समान बह प्राय 
नियतस्त्रर्प ही होता है जबकि व्यम्यार्य तो प्रकरण-विशेष आदि के कारण कही 
नियत सम्बंध चाला भी हो सकता है और कही अनियतसम्बन्ध अथवा परपारित 
झम्बरध वाला भी ! सच तो यह है कि मरुख्यायं के साथ सम्बन्ध न रघने पाला 
अर्थ लक्षणा द्वारा दोधित किया ही नहीं जा सकता, जबकि ब्यंजना-वृुनि के लिए 
इस प्रकार वा कोई प्रतिवन्ध नही है। उन्होंने लक्ष्याय और व्य्याथं में दूसरा 
अन्तर यह बदलाव है हि लक्ष्या की प्रतीति झ॒ुप्यार्थवाध के विता हो हो नहीं 
सकती, किल्तु ब्यंग्यार्थ लिए इस प्रकार की कोई अनिवार्यता नहीं है। उसमे 
वबाच्यार्थ निपंधरूष होने पर भी व्यस्याथं विधिस्प हो राकुृता है और उसकी 
प्रतीति मुय्यार्थ को बाधा के बिना भी सम्भव है । ऐसी स्थिति में व्यजना-्वृत्ति 
का अस्तित्व निरएुय ही लक्षणावृत्ति से भिन्‍ है। लक्षणावृत्ति से व्यजनान्वृत्ति 
के विभर का तीसरा आधार यह है कि अनेक बार कावध्यायंदोध की अकिया में 
ऐमा भी देखा जाता है कि लक्षणा में भी फ़ल या प्रयोजन का बोध कराने के 
लिए व्यजना वा आश्रय लेना पड़ता है, शिससे घ्यजना फा पार्थंक्य और प्राधान्य 
निद्ध होता है। आदादद मम्मद ने काव्यप्रकाश के द्वितीय उक्तास के 23वें सूत्र 

'फने शब्देकगस्पे अन्र व्यंजनास्तापरा क्रिया.--द्वारा यही तथ्य प्रतिपादित किया 

है । व्यंजनावादी आचार्यों ने लक्षणा से व्यजता का थाययंक्य सिद्ध करने का एक 

प्रवल ते यह भी दिया है लक्षण। अभिधा की पुच्छभूता है, किन्तु व्यजना से 
मुख्यार्थेदाथ भादि की कोई अपेक्षा न रहते के कारण वह लक्षणा से भिन्‍न | ] 
इन विवेचित कारणों के अतिरिक्त कुछ अन्य कारण भी हैं. जिनसे लक्ष्या्थ और 
ब्यग्पार्य का थन्‍्तर निदिष्ट होता है और हम यह कह सकते है कि व्यजना 
लक्षणाहप नही है। वे कारण इस प्रकार है-- 

!. लक्षणा के परचात्‌ व्यग्यार्य को प्रतीति देखी जाती है । 

2 लक्षण्रा के विदा अभिधा के अवज्ञम्बव से भी अभिधामूत्रा व्यजना सम्भव 

हो पकती है । 

« व्यंबना न दों अभिधा की अनुगामिनी है और न सक्षणा की ही, 
क्योंकि अवाचक वर्णों के द्वारा भी उसका स्वरूपकोध होता है । इसका 
यह अभिप्राय है कि साधारणतया पद हो किसी अर्थ के वाचक होते 
हैं, न कि वर्ण, किन्तु व्यजना में केवल वर्ण भी किसी अर्थविशेष के 
व्यजक हो राकते हैं। 

4. अभिधा तथा बक्षणा का सम्बन्ध तो केवल शब्द वक ही सोमित है, 


प् 
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विन्तु ब्यजनां वेबल शब्दानुमारिणों हो नही हैं। इसका एवं प्रमाण यह 
है नि अशब्दस्वरुप क्टा्ष आदि से भो अभिप्राय-विशेष की ब्यजना 
करने को परम्परा न केवल अत्यन्त श्राचीन ही है अपितु आज भी 
विरनदोीन है । 
अधिष्रपय यहू है दि स्यजनाबादिया ने ब्यजना-ब्यापार नो अभिषा, तात्पर्य 
और लक्षणा सामर तीना वृत्तिवा वा अतिवर्ती और “ध्दनन/ आदि बा पर्याप 
माना है जिसके दिना बाध्य का अर्थवीध सस्पूर्ण रीव्या दिया ही लही झा सकता! 
घस्तुत घ्दनव-व्यापार बे कारण हो बाण्य को उच्चावचता वो निर्णय विया 
जाता है | उततको गुरता और महिमा को स्वीकार करवे ही व्यजनावादियी ने 
ध्वनि यो और उम्म भी विशेषत रसादि ध्वनि को बाव्य वी आत्मा माना है। 


अखडारपताबाद ओर ब्यगनावृत्ति 


व्यजतावृत्ति क समयंक वाध्यशास्त्रिय/ न वदातिया और वैयाकरणो द्वारा 
प्रतिपांदित अघण्डार्थतावाद का भी खडन क्रिया है। अखडार्थताबाद के जनुसार 
सभी बाक्या को प्रदाथससर्गंगोचरप्रतीतिजनव” मानता ही पर्याप्त नहीं है वयोकि 
वाणी क विशाल वाइ_सय मे एस वाषय भी उपलब्ध होत हैं, जिनका अयोजन 
ससगेंविपयव पतीति बराना नहीं होता अपितु जो अधड रुप से अर्थ की प्रमिति 
कराते हैं। वेदात-दर्शन के अनुसार जखडायंत्व वा लक्षण है---ससगेगोच स्प्रमि- 
तिजनपत्प अयडाधेत्वम्‌ । वदातिया वा मत्त हे वि. जखडाये बाक्यों में सुख्यतः 
लक्षण-वार्क्यों वो यणना की जा सवती है । सक्षण-वाक्था को असष्डार्थ वाक्य 
मानने का मुख्य आाधाट प्रष्य ओर उसके प्रत्युत्तर का सार्प्य सिद्धात है ॥ इसबा 
अभिप्राष यह है कि जिस विषय में प्रश्त विया जाएं, उसी विपय में उत्तर 
दिया जाए। लक्षणा-वावव की सवसे बडी उपयोगिता यह है हि वह दिस्ती 
पदाय॑ बे स्वरुप को जिज्ञासा होन पर उसका प्रत्युत्तर स्वश्पमात्र-विप्यक देता 
है | उदाहरणार्थ यदि बोई यह्‌ प्रश्त नरे वि. बतमश्चर्य अर्थात्‌ चर्घमा कोन 
सा है? तो उप्तता उतर होगा 'प्रह्ट. प्रकाशश्चन्द्र” अर्थात्‌ अ्रद्वष्द ,प्रयोथ 
वात्ता चद्धमा है। इस उदाहरण मे प्रश्त भो स्वस्पविपयव है और उसका उत्तर 
भी स्वरूपविषयद, अत यह लक्षय-वाक््य है। जिस वाक्य से प्रश्न तो स्वरूप- 
विषयव' होगा है विन्नु उत़का उत्तर सस्गपरक, वहाँ सक्षण-वाक्य न होकर 
सामान्य बाज होता है । सक्षघरनवाकप बी विशेषता यह है. कि यह ससगेंगोचर- 
प्रतीत! का जनक न होकर “समर्गंगौचरप्रमिति” बा उत्पादक होता है । वस्तुत 
लक्षण-वाकय मे प्रश्त के स्वरप के अनुसार हो उसके उत्तर का स्वरूप होता है 
अन्यथा वहाँ पर “आयात पृष्ट' कोविद्रानू आचप्टे! बालो बहायत घटित हो 
जाएगी । वेदातिया वे मतानुझार 'तत्वममि', 'सीब्य देवदत्त ' आदि वावय इसी 
प्रधार के अयपण्डार्थ दासय हैं! 
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कुछ वेदांतियों मे (अपण्डार्थ बाय की ध्यास्या प्रकारान्तर से की है। 
उनका मत है कि साधारण वावयो में क्रियाकारणभाव को स्वीकार कर उसका 
अरथेबोध खण्डरूप मे किया जाता है क्योकि उसमे क्रियाफ़ारक आदि का विश्लेषण 
अनेक खण्डों द्वारा होता है जवकि अखण्डार्थ वाक्य! में क्षियाकारक आदि रूप 
में बाक्य या वाजयार्ध का विभाग नहीं किया जा सक्‍ता। इसका उदाहरण 
*ब्रहम सत्य जगम्मिय्या' नामक वेदानूतसिद्धान्त है जिसके अनुस/र यह साथ 
जगत्‌ और उसमे प्रतिभामित नानात्व ही मिश्या है | इस सिद्धांत घ॒म्मधमिभाव 
तथा तियाकारक भाव का भो मिथ्यात्व होने से पारमाधिक रूप में अभिधा, 
लक्षणा और व्यजना आदि की भी सत्ता नही मानी जा सब ती यद्यपि व्यावहारिक 
रूप मे अभिधा और लक्षणा की सस्ता मान्य है। साहित्यशास्त्रियों ने लक्षणा के 
भरेदों में उपादान लक्षणा (अजहल्लक्षणा) और लक्षणलक्षणा (जहल्लक्षणा) मामक 
दो प्रमुख भेद माने हैं, किन्तु वेदातियों मे उतके अतिरिबत 'जह॒दजहल्लक्षया' 
नामक एक और भेद जोडकर उसे “मागत्यागलक्षणा” से भी अभिहिित किया है । 
उनके मतानुसार “तत्वमसि' इत्यादि महाकाश्यों की व्याख्या के लिए अभिधावृत्ति 
के अतिरिवत अनहल्लक्षणा, जहल्लक्षणा और जह॒दजहल्लक्षणा नामक तीन अन्य 
वृत्तियाँ रवीकार करनी आवशयक है क्योकि इन चार साधनों का आश्रय लेकर 
ही उन महाकाब्यों की व्याख्या की जा सकती है। यहाँ यह बात उल्लेखनीय है 
कि वेदातियो के मतानुमार परमार्थ में तो ब्रह्म को छोड़कर सव कुछ ही मिध्या 
है, किन्तु व्यवहार में अन्य पदार्थों बी भांति अखण्डार्थ वाक्य आदि की भी सत्ता 
है। उनका कयन है कि सत्य शञानसनंत ब्रह्म', 'एकमेवाद्वितीय ब्रह्म, 'तत्त्वमसि! 
तथा “अहंब्रह्माध्मि' इत्यादि महाबावयों से उत्पन्न होने वाली अख्ड बुद्धि से 
निर्ग्रह्म परत्रह्म ही वाक्‍्यों का अर्थ होता है, अतएव वही इन वाक्यों का वाच्यार्ष 
है। वे वाक्य ही अखड ब्रह्म के वाचक हैं। अभिप्राय यह है कि इन वाक्यों के 
अर्थवोघ के लिए ब्यजना-ध्यापार की कोई आवश्यकता नही है । 

वाक्यार्थवोध के विषय में वेदातियों की अपनी स्वतंत्र उपर्पत्ति है! उन्होंने 
“तत्वप्रप्ति! आदि महावाक्यों को परव्रह्म के बोधक वाक्य कहां है। इस वाक्यों 
से उत्नन अयड बुद्धि के द्वारा परब्रह्मात्मक अखंड ज्ञान होता है ! उम ज्ञात में 
अखंड वाक्य का ही प्रमाण है और उसके पद और वर्ण आदि विभाग कल्पना- 
मात्र हैं। उतका कहना है कि दत्वमसि” आदि महावाक्यो का अर्थ करने मे 
'संसर्ग' का कोई उपयोग नही है । उनका अर्थवोध अखण्डेकरस अर्थात्‌ स्वागता- 
दिशेदशून्य है । उनमे स्वतत्र पदो के अन्वय (अभिदितान्वयवाद) तथा विशिष्ट 
वदायों के अस्तित्व (अन्वित्तामियलवाद) कर कोई आाबाव ही नही होटा + 
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], संत्र्गोठा विशिष्टो वा वाक्‍्यार्थों वात्र संमतः । हे 
अयण्डैकरसत्वेन वाक्यार्थों विदुपों मत. ॥ (चावयवृत्ति) 
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बेदातियों के इस मत को 'अखण्डबुद्धिनिग्रहों दाज्यापं एवं वाध्या, वान्‍यमेव थे 
वाचफर्म' के सूत्र मे निवद शिएा जा सकवा है। मस्मट आदि आचार्यों ने उनके 
विड्याल हा ते एप्यविश्यातइातीर परर्यदाववच्चना वतंव्यवेति' आदि दाकयो 
द्वारा खडन मरते हुए वतलापा है कि बेदातो भी व्यवहारे सटुतय' जैसे सिद्धान्त 
के अनुसार व्यवहारदशा में जगत्‌ वी दृश्यभान स्थिति स्वीकार वरते हैं जिसके 
लिए उन्हें भी पद-पदार्थ नी बत्पना कएनो पड़ती है ॥ ऐसी दशा में निर्षेघवाक्य 
मे विधित्प अर्थ थी प्रतीति आदि होने से अखडाधे दावपों मे भी ब्यजनायृत्ति 
सिद्ध होती है । 
वेदातियों की भाँति वैयाकरण भी बखडायंतावादी हैं। उतर दोनोवी 
मान्यताओं मे वेबल इतना हो अतर है दि जहाँ वेटानी अग्रड भोर मद्वितीय 
ब्रह्मतत्व वो महत्व देते हैं, वहां वैयावरण एबमान स्फोटरुप शब्दबदा वो 
मानते हैं। वैयात रणों ना सत है हि पद से वर्णों और वाक्‍य में पदों को पृषर्‌- 
पृथर्‌ नही माना जा सरता ॥ उतयी दृष्टि से अणः बुद्धिनिश्राह्म स्पोट ही 
पास्तव में वाक्‍्यार्थ है जोर वही पत्य है। व्यावरणधास्त्र मे ऐसे वास्‍्य माजों 
प्रदषदार्थ विभाग या भ्रद्वतिप्रत्ययविमाय विया जाता है बह बेब ब्युत्पत्तिदशा 
तब' हो सीमित है और कपतामात्र है । इस विषय में आबार्य भर्तृ हरि ने उषित 
ही रहा है हि जिंत भ्रकार “द्राह्मणत्रम्वत' पद में समस्त पद का तो अर्थ है, 
विल्तु ब्राह्मण शब्र वा वोई पृथरर्‌ अप सही है, उसी प्रकार विसो भो वाक्य मे 
समध्टि रुप में तो उर बाय वा अ्से होता है किल्तु पृथतु-पृषरझू पदों वा थोई 
अर्थ नहीं होगा। वैपाढ रणों ने इसो वो 'अखडवावयायेता वा सिद्धान्त' कहा है। 
इनका मत है दि तत्पदृष्टि से अबड वावयार्थ होते हुए भी पहतिग्रत्मय भादिं 
बा जो विमाग बिया जाता है, वह बेवल बालवो को शिक्षा प्रदान वरने ने 
लिए ही। पदि पोई इस वाक्य का प्रयोग वरे हि 'देयदत्त जाता है' तो हमे इस 
याक्य से देवदत्त धम्बन्धी समन री अखड प्तीति होगी । उस प्रतीति में देवदत्त, 
उसका ग्रमन और उन दोनों का परस्पर सम्बन्ध जैसी खड प्रतीति का झुछ भी 
अश न रहेगा। हाँ, उप कचड अतीति वा जब हम दिश्लेषण परेंगे तो हमे उन 
पद, प्रशति और प्ययो की भो वल्पना बरनी पड़ेगी जियको तत्वत' कोई सत्ता 
ही नही है । अभिष्राय यह है कि जिस्त प्रवार कोई साधर भासमान दइखत्ररों 
मार्गत्रमण बरता हुआ अतिम और तात्विद एकता का बोध बर लेता है, उसी 
प्रकार पद, प्रदृति सौर प्रत्पप आदि ने बरात्पवित्र सागेंसे यमन बरते हुए 
विधदार्यी भो अतता वाखहा का आउलन बरता है॥ बस्तुन' अखड स्प्रोट ही 
शब्ददद्या है जौर शास्त्रों म जा विविध श्रत्रियाएँ बणित वी गई हैं, ये क्बत 





] परदेत वर्षा विद्यल्त वर्णेप्ववयवा न च ॥ 
वावशतू पदातामत्यत प्रतिवेक्ों न वावन ॥ (बयाक रणभूषण) 
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अविद्या का ही विवेवन करती हैं। इस दिपय में हम वावयपदीयकार भर्तृहरि 
की उन कारिकाओं को उद्धृत करना चाहते हैं जिनमे उन्होंदे इस विषय का 
विमर्श किया है-- 

ब्राह्मणों यथा नास्ति कबिवद ब्राह्मणवम्दले । 

देवदतादयो वाक््ये तथैव स्युन्तिरिषेका 

उपायाः शिक्ष्यमाणानाँ वालानामुपलालना । 

असत्ये वत्मनि स्थित्वा तत सत्य समीहते ॥ 


मंपाधिक आघाय ओर स्यजना-बुत्ति 


प्रसिद्ध नैयायिक आचाय॑ महिमभट्ट ने अपने सुप्रसिद्ध ग्रंथ व्यक्तिविवेका 
में मुख्यतः न्‍्याय-प्रत्रियां बा अवलम्धन कर व्यजना को अनुमान के अत्गंत सिद्ध 
करने की चेष्टा की है। उनका सर्वत्र यही प्रयतत रहा है कि अन्य आचार्यों ने 
जहाँ कहीं भी वावय मे व्यग्याये का प्रतिपादन किया है, वहाँ पर न्यायमत द्वारा 
अनुमान की ही सत्ता प्रतिष्ठित बी जाए। व्यग्यव्यभकभाव को वे न्याय को 
प्रत्रिया थे निूप्रित करता अधिक य्रुशिवसगत समझते हैं। अनुमान की प्रक्रिया 
के मुख्य दो अंश हैं-- व्याप्ति और 2. पक्षधरमता। 'देतु/ और 'साध्य'ं का 
साहचयें नियम 'व्याप्ति! है। उदाहरणार्थ 'जहाँ-जहाँ धूप्र होता है, वहां-बहाँ 
अग्नि होती है', यह धूम्र और अम्ति का साहचर्य तियम है और इसी 'व्याध्ति/ 
को 'अनुमात' का मुख्य भाग कहा जा सकता है। अनुमान का दूसरा अंग 'पक्षघमेता' 
है जिसका लक्षण है 'सन्दिग्ध-साध्यवान्‌ पक्ष'। पक्षधर्मता में साध्य संदिग्ध 
अवस्था से रहता है। उदाहरणार्थ जब तक प्रेत में अग्ति की स्लिद्धि नहीं हो 
जाती, तब तक 'सदिस्घसाध्यवान्‌' होने से इस अनुमान में पवेत 'पक्ष' कहलाता 
है। इस 'पक्ष' मे धूम्ररूप 'हेतु! का रहना आवश्यक है अन्यथा 'व्याप्ति! का 
ज्ञान रहते पर भी पववेत पर अमित की प्विद्धि नहीं हो सकती | घूम्र आदि रूप 
“लिंग! की पर्वंतरूप पक्ष में स्थिति को ही “पक्षघूम्रता' कहते हैं। इस प्रकार 
अनुमात के लिए ध््यात्ति' और 'पक्षधमंता' की अनिवार्थतः आवश्यकता है 

अनुमान मे जो “लि या "हेतु होता है उसमे तीन धर्मों का रहता 
आवश्यक है जो इस श्रकार है--[. पक्षमत्व, 2. सपक्षमत्व और 3, विपक्ष- 
च्यावृतत्व । इन तीनों के लक्षण क्रमश. 'सन्दिग्ध-साध्यवान्‌ पक्ष, 'निश्चित- 
साध्यवान्‌ सपक्ष. कथा 'निश्चितसाध्याभाववान्‌ विपक्ष हैं। इनको उदाह्ृत 
करने के लिए कहा जा सकता है कि अग्विविषयक अनुमान से पर्वत 'पक्ष' है, 
उसी अनुमान में महानप्त या रसोईघर “सपक्ष” है, क्योकि उसमें साध्य अग्नि की 
सत्ता निश्चित रूप से रहती है। महाहृद या सरोवर विपक्ष है क्योकि उसमे 
साध्य अरिन का अभाव निश्चित रूप से रहता है। 'पश्ष' त्या सपक्ष' में शुद् 
हेतु का रहना परमावश्यक है। विपक्ष मे उसका अभाव रहता है। इन तीनो 
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पे युक्त हेतु ही 'शुद्ध हेतु! कहलाता है अन्यमा इन तीनों भे से विसी एता धर्म 
बी न्यूसवा होने पर वहाँ 'द्वेत्वाभास' हो जाता है । इस प्रवार व्याप्ति/ दया 
'पक्षधर्मता' युक्‍त एवं तिरूपविशिष्द लिगसे लिगी वा ज्ञान होता है जिसे 
“अवुधान' बहते है। सहिमभट्ट वी मान्यता है वि व्यग्य अर्थ वी प्रतोति भी 
वव्याव्ति' और 'वक्षधर्मता' के बिना नहीं हो सत्रती, अत च्यग्पव्यजवभाव वी 
प्रतीति भी अनुमानरूप ही सिद्ध होतो है । 

महिगभदूर न काव्यशास्त्र मे अत्यन्त प्रसिद्ध उदाहरण द्वारा यह शिद्ध 
करने का प्रयास किया है वि इस उदाहरण में व्यजयावादिया से जिस निपेधरूष 
अपे वी व्यग्यायें माना है. वह वस्तुत अनुमिति अर्थात अनुमानजन्य प्रतीति 
दा ही विषय है । व्यजनावादियों का मत है हि इस उदाहरण मे जिस नायिका 
मे अपने उपपति से मिलने के लिए जो योजना वनाई है, उसके अनुसार 'प्रम 
धागिव” पद यथपि विधि रूप है क्योकि उसमें यह फ्हा गया है वि 'हे धामिब, 
आप निश्चित्त होकर भ्रमण करें जयोकि ग्रोदावरी के क्रच्छश्ज वास़ों सिह 
ले श्वाभ वो मार डाला है डिन्‍्तु यह दाच्य व्यग्याथ थे द्वारा निषेध 
रूप म पर्ववर्चित हो जाता है। इसरा यह अभिप्राय है कि हें धागिया, आप 
भूल कर भी इधर न आदा वयोरि सिह ने जे दशा श्वानबो हे, दह झिसी 
दिय आपकी भी हो सकती है' ( महिमभटूट ने उबत उदाहरण भे गोदावरी छे 
किनारे पर धा "व के प्रमणामाव बा बोध बराने के लिए वव्यतिरेकव्याप्तिँ 
वा आधार लेते हुए यह सिद्ध किया है कि गोदावरी का तट, पद्यवाणत भी 
धामिव ने प्रमण ₹ योग्य नही है । महिमभट्र ने भ्रमणनिषेध वी सिद्धि प्रतिज्ञा 
या साध्य, हेतु या गायन, व्यतिरेकव्याप्ति सहित उदाहरण, उपनय और पिगंमत 
नामक पचावयव बादय से अनुमात द्वार बी है और बतलाया हैँ कि प्रस्तुत 
धत्द मे भ्रमण निरषेघ की प्रतोति व्यतिरेदी जनुमान द्वारा ही होती है, अत 
उससे लिए ध्यजवा-व्यापार कौ कोई आदश्यद ता नही है । 

व्यजनावादी आचाय॑ मम्प ने महिपण्दूद की मान्यता व खड़न विया 
है। उनका गत है वि गट्सिभदूट ने जिसे 'हैंदुः माना है वह हैतु नहोर 
टहिस्वामास' है वरोवि सहिमिभटुद द्वारा प्रत्तिपादित हेतु में हेस्वाभास वे 'अमै- 
शास्तिद! 'विस्द/ और 'स्वस्पास्िड्धा नामर तीदा लक्षण विध्यमाल हैं! 
महिणभदुद ने 'तिहोपलब्धि! को 'मोदप्रमणायोग्यत्व' सिद्ध बरने दे लिए जिस 
हितुस्प' में अल्तुव किया है, वह वस्तुन अनेबानिव हेल्वाभास है | इस उदाहरण 
में विरुद्ध हैल्वामाप्त वा माधार यह है कि वह घामित बुत्त से डरने एर भी 
वीर होने में सिह से नही डरता हे ! ह्बरूपासिद्ध हेस्ववभास का कारण यह है 
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कि गोदावरी तट पर प्रिह की विद्यमानत्रा ब्रेवल वचन से प्रिटध है और उस्सें 
प्रत्यक्ष तथा अनुमान का कोई आधार नहीं। सायिका का वह कथन या वचन 
आ्रामाणिक नही पाता जा सकता, क्योकि अथे के साथ वचन का जो प्रतिबन्ध 
अर्थात्‌ वचन से जिस अर्थ की प्रतोति हो, यह अर्थ अवश्य रहना चाहिए ! चूंकि 
मायिका के वचन में इस श्रकार की “व्याप्ति'! नहीं है, अत इसमे 'स्वरपासिद्ध 
हेत्वाभास' आ ही गया है। इस प्रकार इन तीनो हेत्वाभासों के बगरण अनुमान 
द्वार साध्य की सिद्धि नही हो छरती । ऐसी स्थिति में इस छंद के अभवोध के 
लिए ब्यजनावृत्ति का मानना आवश्यक है। मम्मट ने अपना निर्णय निम्नलिखित 
रुप में व्यक्त किया है-- 

“अश्रोच्यते। भीरूरपि गुरो, ्रभोर्वा निदेशेन, भ्रिया अनुरागेण, अन्ये चैवभूतेन 
हैतुना सत्यपि भयकारणे भ्रमतीत्यन॑ंकातिको हेतु: । शुनो विभ्यध्पि वीरत्वेन 
मिहान्न विभेतीति विश्द्धोई्पि। गोदावरीतीरे मिहसद्भाव प्रत्यक्षादनुभानाद्ा न 
निश्चित:, अपितु वबनात्‌ । न च बचनस्य श्रामाण्यमस्ति अर्थनाप्रतिबधादित्य- 
मिद्धशच । तत्कथमेव॑ विधाद्धेतो: साध्यसिद्धि ।” (काव्यप्रकाशः पचम उल्लाप्त, 
पृष्ठ-26) 

सस्मट ने 'मि शेषच्युतचन्दवादि' उदाहरणो में भो अनैकांतिक हेत्वाभास की 
सिद्धि कर महिमभटूट द्वारा प्रतिपादित अनुमानंगमक हेतु का खंडन किया है | 
उनका मत है कि उस उदाहरण में 'अधम' पद की सहायता से ही 'चन्दनच्युति” 
आदि का ब्यंजकत्व मिद्ध हो जाता है और उसके लिए प्रत्यक्ष या अनुमान 
प्रभाव की कोई आवश्यकता नही होती । इस उदाहरण मे भी पूर्यबत्‌ स्वरूपा- 
सिद्ध हेत्वाभास विद्यमान है जिससे यही निष्कर्ष निकलता है कि अर्थवोध के 
लिए व्यंजना-व्यापार ही सुप्राह्म है और अनुमान के अन्तगंत उसका समावेश 
करना समुचित नहीं है। मम्मट और महिमभदूट आदि आचारयों ने जिस छद 
को माध्यम बनाकर क्रमश. व्यंजना-वृत्ति और अनुमान वी सिद्धि करने का 
प्रयत्न किया है, वह इस प्रकार है-- 

नि शेषच्युतचंदनस्तनतर्द निर्मुष्डरागोज्घरो, 

मेत्र दूरमनजने पुलकिता तन्‍्वी तवेय तनु । 
मिथ्यावादिनि दूति दाधवजनस्याज्ञातपीडागमे, 

बापी स्नतुमितो गतासि न पुमस्तस्याधमस्यान्तिकम्‌ ॥ 


रप्त और शब्द-शक्तियों का सम्बन्ध 
शब्द की त्रिविघ शवित्रयों का विवेचन करने के पश्चात्‌ इस बात का उल्लेख 


करना आवश्यक है कि रस और शब्द-शक्ति परे परस्पर क्‍या सम्बन्ध है ? रस 
और शब्द-शक्ति मे वाच्यवाचकभाव मानना युकिदिसंगत नहीं है बयोकि उतका 
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आवेदन वाचक शब्दों द्वारा नहों होता। काव्योपवृ हित खगारादि रसो के प्रवरण 
मे न॒ तो श्टूगारादि शब्द होते हैं और न रत्यादि वो ही अभिषा रहती है, अतः 
अभिधा शक्ित को उनके परिपोष का वारण नही साना जा सबता । यदि वाच्य- 
इृतियों से श्ृपार और रुति आदि शब्दों दा प्रशोग भी होता है तो भी रस दे 
'निष्पादक उनके अभिधानमात्र नहीं होते, अपितु विभावादि ही होते हैं ॥ इसी 
प्रवार लध्यलक्षरभाव वो भो रस वा मूल नहीं रहा जा सदता क्योवि उसवे 
सामात्य अभिधायत्र' सक्षकपद का भोौवाव्यादि में प्रथोग गही होता तथान 
लक्षित-सक्षणा से हौ रस की प्रतिपत्ति परी जा सकती है। “गयाया घोष” को 
भाति नाटवादि में यह सभव नहीं है दि नायवादि पात्र अपने अर्थ से स्खलित 
होवर किसी अर्थान्तर ने उपलक्षक बन जायें। वस्तुता उपलक्षक' वा प्रयोग 
बही पिया जाता है, जहाँ गोई न शोई निमित जयवा प्रयोजन रहता है। 
दाच्यत्वमाज से रस निप्पत्ति की) सम्भावना मानने पर तो यह भो स्दीकार 
बज्ना पढ़ेगा वि अव्युत्पनन चित वाले अरसिवजन भी वाब्य वा रसास्वादन 
बरने में सम हैं। वस्तुत निर्मेलमनोमुवुर पाले सहृदमों को हो रसावुमूति 
होती है, जत' एस विवेचकत आयार्यों ने वाच्य से भिन्न तथा अभिष्ठा और 
सक्षणा से व्यक्तिरिक्त व्यजकलक्षण वाले शब्दव्यापार थे ही रसालकारी का 
मूल उत्स स्वीकार दिया है। विश्यय ही रस प्रतिपत्ति को वाच्यप्रतिपाध नहीं 
इहा जा सकता । आचार्य धनजप ने रस विमर्श ढे| अन्तर्गत इस बात का स्पष्ट 
डल्लेण विया है वि 'जिस प्रदार वाच्य अथवा घब्दो मे व्यक्ति और प्रवरण 
आदि से बुद्धिस्थ गोई क्रिया कारपों से पुफ्त होदर बावयार्थ वन जातो है, उसो 
प्रकार स्थायीौभाव भी जब विभाव, अनुभाव और सचारी भावों से युक्त होता है 
तो वह भी वाब्य को वाक्यार्थ वन जाता है !! यो तो पौर्षेष तथा अपीरषेय 
आदि सभी प्रवार के वातय वार्यपरव होते हैं, वितु काध्यपरव शब्दों वा 
बायंत्व उत्तम आनन्दानुमूति होता है, इस तथ्य बी महत्ता असदिग्ध है । 
काष्य-रस के मास्वादन में बपजना व॒त्ति ही एकातद खनिवाये तत्व है 

काव्य रा ने आस्वादन मे व्यजना वृत्ति वी स्वीश्ृति अनियार्य है पयोहि 
रनादि के बोध में जहाँ अभिषा, तात्पर्य और लक्षणा सन्नक दृत्तियाँ विथात हो 
जाती है, दर चत्पुएे बुत्ति थे. कझ्ाप ले ध्यकना अ६ अप्तित्द स्वोवपर कर्ता ही 
पड़ता है । व्यजनावादी आचार्यों ने रसास्वाद और सरसचदंणा में अविच्छेदय 
सम्बन्ध निरूपित बर ऋरंणा तथा जभिव्यजना यो एवं हो वस्तु रह! है। 
दस्तुता रसरूप वाज्य वे परमार्य मे अभिघा तात्पय और लक्षणा सन्त वुत्तियों 
मे वास नही चल सत्र दा बन्‍ोवि विभादादि का साधारणीकररण उनवे साम्र्ष्य 
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का विषय नहीं है। रसमारूप प्रतीति के अभ्युदय में केवल स्यंजनात्मक ध्वतत- 
व्यापार ही समर्थ है बयोकि उसी के द्वारा सहृदप सामाजिकों का मानस 
कविसमपरित विपयो में तल्लीन हुआ करता है! आनदवर्धन ने महाकवियों 
की वाणो से निष्पदित जिस कला-सरस्वती का सस्‍्तव किया है, बह प्रतिभा- 
विशेष के रुप में स्फुरित होने वाली व्यजना-शवित ही है! उस शवित क्ले 
द्वारा ही वस्तु, अलकार अथवा रसभावादिस्प व्यग्यार्थ का बोध किया जाता 
है, बयोकि अभिधा शक्ति का सामथ्यं तो सकेतित अर्थ के अववोध पर्यन्त ही 
होता है | वस्तुत, विभावादिरूप वाच्यार्थ तथा रसभावादिरूप व्यग्या्थ एकरूप 
मही हो सकते, क्योकि यदि ऐसा होता तो 'रति शगार” आदि पदो के द्वारा 
ही रसभावादि की निष्पत्ति हो जाती | सच तो यह है कि समुचित रसयोजना- 
विहीन किसी शब्दार्थ-संदर्भ के लिए “यह श्ृगाररस है' इत्यादि उवितयों द्वारा 
हो रतिचवंणा इत्यादि नहीं हो सवती । केवल व्यजना-व्यापार में ही काब्य- 
शब्दों का रसादिसमपंणसामरथ्यं उपस्थित करने की शवित होती है। शब्दों का 
वाचका थ्रित सौन्दर्य जब व्यजनाथित सौन्दर्य मे परिणत हो जाता है, तभी 
काव्य-रस की अनुभूति होती है । काव्य और रस का पारस्परिक सम्बन्ध तभी 
समझा जा सकता है जब व्यंजना-वृत्ति का अस्तित्व स्वीकार किया णाय। 
अभिहितान्वयवादी आचार्यों हारा समधित तात्परय॑-वृत्ति मे भी इतना सामरथ्य 
नही कि बह व्यंग्यार्थ का बोध करा सके वयोकि तालपय॑-वृत्ति का कार्यव्यापार 
एकमात्र संसर्ग अथवा वात्रयधटक पदों के पारस्परिरक सम्बन्ध अथवा पदायाँ 
के परस्पर अल्वयमात्र में ही भमाप्त हो जाता है, जबकि व्यम्यार्थ परस्परा- 
ज्वित अर्थें से सवंया विलक्षण प्रकार का होता है। इतना ही नही, तात्पय॑बृत्ति 
के पश्चात्‌ भी लक्षणा शक्ति को भी मातना अनिवाय॑ हो जांदा है, अत केवल 
उसके द्वारा व्यंग्यार्याववोध को वाद तो किसी भी प्रकार युक्तिसगत नहीं 
मानी जा सकती यहाँ यह वात भी ध्यान मे रखने योग्य है कि कुछ अभिधा- 
वादी आचार्यों के मतानुसार अभिधा के दीघे-दीघंतर व्यापार मे भी व्यजना का 
अंतर्भाव किया जा सकता है, किन्तु वह भी उचित नहीं है। यदि अभिधा के 
दीघंदीर्घतर व्यापार को ही सब कुछ गान लिया जाय तो झक्षणा ध्यापार की 
भी कोई आवश्यकता नहीं रहती, किन्तु अभिधावादियों ने लक्षणा-व्यापार का भी 
तो अस्तित्व स्वीकार किया है जो विरोधमूलक है | अभिधा के दीर्घदीषतर- 
व्यापार की दृष्टि से तो अनेकानेक प्रसगी में यथा 'हे ब्राह्मण, तुम्हारे पुत्र उत्पन्न 
हुआ है और तुम्हारी कन्या को गर्भ रह गया है! आदि प्रयोगों मे मुखप्रसाद 
और मुखमालिन्य आदि चिह्नो द्वारा ह्प और शोक का ज्ञान भी अभिधेय ही 
माना जायगा जबकि वह सक्षणावृत्तिवेघ होता है ॥ आचार्य अभिनवगुप्त ने इस 
अभिवाद का खंडन अत्यत प्रवल शब्दो में किया है । 

रानुभूति के लिए व्यंजना-वृत्ति को स्वीकृत करदा इसलिए भी आवश्यक 
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है कि सभिधा और सक्षणा बुत्तियों का प्रयोजन तो प्रत्यक्षादि अनुभवों के पूवे 
सिद्ध वस्तुओ बा ज्ञान मात्र वराना होता है जब कि रसरूप वस्तु अनुमवो के 
घृवरिद्ध नही कही जा सकतो। सक्षणा द्वारा रसाठुभूति दो सभावना न होने 
क्य एक कारण यह भी ह हि उत वृत्ति मे मुख्यार्थवाधादिरूप हेतु बा सदुभाव 
है जबकि रसरूप वाव्याय मे मुस्पार्थ दाघादिख्प हेतुओ वी कोई सभावना हो 
भही होतो । चूंकि रस पदार्थ 'रसना' जथवा चर्वणाल्‍प व्यापार से सर्वया 
अभिन्‍न होता है अतः उसने सिद्धर्थ अभिघा और लक्षणा दे लिए अभोष्ट 
वाच्यवाचक और सक्ष्यलक्षत भावरूप सम्बन्ध भी जपेक्षित नहीं रहता। लक्षघा 
शबित का सचरण “गगाया घोष ' आदि ऐसे प्रयोगों में होता है, जहाँ प्रयुक्त 
शब्दों वे अर्थों वा अन्वयवोध निष्पन्न होने गे समय हो अदुपपत्तिवश बाधित हो 
जाता है, जब वि रसात्मक वाक़यो वी व्यजना मे मुख्यायंदाधादि बे लिए ऐसी 
आवश्यकता ही नहीं पडती | अभिप्राय यह है कि लक्षणा द्वारा रसादिरुप व्यग्पार्थ 
थे अपबोध वी पल्पता असभव है जौर 'गयाया घोष” आदि प्रयोगों में शत्य- 
पावनस्वादि रूप हृदगत जो भ्रयोजन लक्षपावेद्य माने जाते हैं, वे प्रयोजन- 
परम्परा वे अनुमधान में अनवस्था-दोप से दूषित सिद्ध बिये जा सकते हैं ॥ अतः 
रस वो अनधिघधेय और अलध्य भसानना ही युवित्तसगत है क्योवि रस तो 
*रस्पमानतामात्रसार' पदार्थ है जिसे वाच्यार्थ और सक्ष्यार्थ वी परिधि में आावद्ध 
नही किया जा सकता । 


पूर्व-परिच्छेदों मे अभिधा, सक्षणा और व्यजना नामब जिन सीन शब्द» 
शक्तियों या विवेचन विया गया, उनमे अभिधायूत्ति सर्ेचा स्वृतत्र और स्वय- 
पूर्ण है ॥ उसे किमी अन्य वृत्ति वा आश्रय अभीष्ट नही है, वयोकि प्रत्येक शब्द 
वा बाचक तो होता हो है। लक्षणा और ब्यजना वी स्थिति अभिधां से भिन्‍न 
है। लक्षणा वे लिए मुख्यायंवाघ आदि तिम्रित्तो को उपस्थिति आवश्यव है 
क्योंकि उनके विना लक्षणा हो ही नहीं सकती । साथ ही साथ, अभिधा वा बारये 
समाप्त हो जाने के पर्चात्‌ तात्पयं वी दृष्टि से जब नव सुस्यार्थ अनुपपन्‍ल सिद्ध 
नहीं होता तब तप स्षाणा वो रोई जवसर हो नही मित्रता । लाक्षणिव' शब्द 
होने के पूर्व किसी शब्द का वाचबत्व होना आवश्यक है क्योंवि जब उसका 
वाच्यार्थ ही तात्पय॑ वी दृष्टि मे बाधित होता है, तभी उससे लाक्षणित्ताआतो 
है। साधाग्णतया कोई भी एक शब्द एक हो समय में घाचर मौर लाझ्षणित 
नहीं हो रावता, क्योत्रि वाच्याय वी अनुपपन्तता से हो सो लाक्ष णिव जर्य की 
उपपत्ति होतो है जिसे ध्यान में रखकर विद्वानों ने लक्षणा को 'अभिष्ापुच्छभूता' 
बहा है। इन दोता शज्दशवितया के पश्चात्‌ हो व्यजना -शवित वा विधय आता 
है जो अभिधा और सक्षया नागत दोनों वृत्तियों दर अवलम्वित है / जद तक 
अभिष्ा और सक्षणा चुत्तियाँ अपना-अपना वायंसम्पादन बर निवृत्त नही होतों, 
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सब तक व्यंजना वी प्रवृत्ति नही हो सकती । व्यंजक होने से पूर्व शब्द का वाचक 
और>नलाक्षणिक होना आवश्यक है, बयोकि शब्द का केवल व्यजकत्व असम्मव 
है। ब्यंग्यार्थ और छद््यार्थ मे एक मुख्य उत्तेपघनीय अतर यह है कि लद्या्थ 
कभी वाच्यार्थ के साथ नही आता जब कि व्यग्याथं को स्थिति सर्देव वाच्यार्थ 
के अथवा ल््याथ के साथ ही सम्रव है। आखधायों ने व्यजना-्वृत्ति बा 
लक्षण निर्धारित करते हुए उचित ही कहा है कि जब अभिषा, तात्पर्य तपा लक्षणा 
शवितियाँ अपना-पपना कार्य सम्पन्त कर क्षीण हो जाती हैं, तद केवल व्यंजना- 
वृत्ति द्वारा ही अर्थ को प्रतीति होती है । व्यंजनावृत्ति का क्षेत्र शब्द और अर्थ 
पर्यन्त व्याप्त है जब कि अभिधा का क्षेत्र बाच्यार्थ पययन्त, लक्षणा का लक्ष्यार्थ 
पर्यन्त और तात्वर्य का अस्वय पयंन्त | इन तीनो से परे रहकर सदहृदव जब अर्थ- 
प्रतीति करता है तो केवल व्यंजना-वृत्ति के द्वार ही कर सकता है जैसा कि 
पहले संकेत किया जा चुका है कि व्यजगा केवल शब्द की ही वृत्ति न होकर 
अर्थ वृत्ति भी है। अभिघामूल्ा व्येजना और लक्षणामूला व्यजता शब्द-व्यंजनाएँ 
हैं जिनसे परे अर्थ-व्यजकता आती है। अर्थ की व्यजकता के अनेक निमित्त हैं 
जिनमे बकत या श्रोत्ता वा वेशिष्टूय, विशिष्ट वर मे किया गया वाक्य का 
उच्चारण, प्रकरण तथा देश और काल आदि का वैशिप्ट्य मुख्य है। इन कारणों 
से वाच्यार्थ से भिन्‍न अधं-व्यजना होती है जिसकी प्रतीति केवल प्रतिभाजुपु 
रपघ्तिक को ही होतो है) प्रतिमाजुप्‌ रसिक का ही पर्याय 'सद्दृदय' है जिस्रकी 
नयनवोन्मेवपशलिभी प्रज्ञा में व्यग्यायं की प्रतीति बाग सामर्थ्य होता है। 
साहित्यशास्त्र में प्रतिभा का अर्थ वासना भी है जिससे सुवाततित द्वेदय काब्य- 
ब्यजना का सम्यक्‌ बोध कर रस-प्रतीति की अनुभूति करते हैँ। काव्यशास्त्रियो 
ने वैयाकरणो को व्यग्यार्थ-प्रतीति अथवा रस-अ्रतीति का अधिकारी नहीं भाना 
है । भभिववगुप्त ने 'प्रतिपतृ प्रतिभासहकारित्वम्‌ अस्माभिद्योतनस्थ प्राणत्वेन 
उक्तम्‌' द्वारा यही संकेत किया है कि 'केवल शब्दज्ञान के वल पर काब्यार्थ को 
समझाना असम्भव है । प्रदीपकार तथा अन्य आचार्यों का भी ऐसा ही अभिमत 
है। उनके विधारानुसार 'सवासन' अर्थात्‌ प्रतिभावान्‌ व्यक्ति को ही काव्य अथवा 
नादूयआदि में स्सप्रत्तीति होती है और निर्वासन अथवा प्रतिभाहीन दर्शकों की 
माद्य-गृह में उपस्थिति पाण्णण और दीवारों के समान है ।? 'झाहित्यचूडमणि' मे 





. प्रतिभाजुपामित्यनेन नवन॑वोन्मेपशतिनी प्रजा प्रतिमा वा घासना इत्युच्यते 
तस्याँ सत्यामेव वश्तृवेशिष्ट्यादिसत्वेडपि व्यस्यप्रतीति. इत्ि प्तिपादितम्‌ 
अतएव वेपाकरणानाँ न तथा रसप्रतीति. | तथा चोक्तम्‌-सवासनानाँ 
भादूयादी ग्सस्थानुभवों भवेत्‌। निवर्सिभास्तु रंगान्तः वैश्म कुण्ड्याश्म- 
सनिश्ना:। 
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भो यह तत्व बुछ्ठ भिन्‍न शब्दाबत्ती म निरूपित हुआ है जिमवा आशय यह है 
कि 'वबाच्यार्थ यो तो पामरजन भी अनायार समझ सेते हैं, किस्तु व्यग्यार्थ-बोध वा 
बदमध्य तो बेवल परिमित नधिसारियों में ही होता हैं 7 आचार्य मम्मद ने भी 
आज ययापारविचाए ने अतगेंत प्रशावेभल्य तथा वेइग्प्प वा व्यग्या-सवेदन 
के लिए आवश्यक माना है उन्होंने शब्द को संकेत वी सहायता से वाचव, 
मुख्या्थवाध आदि निर्मित्तो से लक्षक, पहधर्मान्वपरव्यतिरेत आदि को सहा- 
यता से अनुमापक तथा प्रतिभा के वेमल्य एव वैदगृष्य वे परिचय तथा प्रतरण 
आदि बी मापेक्षता से व्यजक माना है।* वस्तुत शब्द वे व्यजना-व्यापार वा 
ही ताम ध्यनि है जिसब रस रूप वो काव्य यीं जात्मा पहा गया है / परमल- 
शुभजूपाकार आचार्य नाग्रेश भट्ट ने भी प्रत्तिद तथा अप्रमिद्ध सज्ञव शक्ति- 
हय भी प्रतिष्ठा बरत हुए अप्रभिद्ध अर्थ को सहृदयराबेद्य कह कर उस सस्कार- 
विशेष दो व्यजना वहा है जो ववता तथा प्रवरण आदि वो विशेषताभों वा 
बोध कतत वे पश्चात्‌ प्रतिभावान्‌ सहृदय को बुद्धि में शब्द अथवा अर्थ की 
सहापता से उद्बुद्ध होया है ऐ उस सत्वारविशेष वी पूर्णत ससप्रत्ोति मे 
ज्ञात होती है. और वहू बेवल काव्याध्ययन से ही प्रबाशित गही होता, अपितु 
माद्यदर्शन स भी प्रतीतिगम्य बनता है तभी तो अनया पृगाह्षया क्टाशेण 
अभिप्राया व्यजित ” जैस प्रयोग सायिका वी चेप्टाओं द्वारा अर्य वीध्यजकता 
सिद्ध बरत है। 

निष्वर्ष यह हैं वि व्यजनाथादी आचार्यों ने मौमास्क्ो, वेदात्रियो, 
नैयापिका और वेषार रणो आदि विभिन्‍न व्यू नना-विरोधियों हे सतत तो पू्वेपक्ष 
के हूप मे उपत्यित परत हुए उसरा युवित्र्वक्ष ड़न जिया है।उनवा तो 
पूर्ण विश्याम है वि ब्यजना के अभाव म बोई भी वाब्य-हति सर्स और 





. पामरप्रभूतपोठपि वाच्याथथमूनायागरादवयुध्यन्ते, व्यग्यसवेटनवैदग्घ्ये तु 
कतिचिदेवाधिवारिण । 

* प्रद्मावे मल्प्व रप्ध्यप्रस्तावादिविधायुज । 

अभिधालसणायोदी ब्यग्यो: प्रधितोप्वने हे 

यथा सवेतेन मुख्याथादित्रितपेष च महायेन अभिधायती लक्षवश्च, यया 
वा पक्षधमास्वयब्यतिरेदिखहगन विवक्ताया अतुमापक्ष तथा प्रतिशाविदग्ध- 
परिचयप्र+रणादिज्ञानसापेक्षो वराघपौनक्षकश्त वन्यम्यरर्थम्‌ ध्वविशम्दो 
व्यतक्ति । 


क्> 


3, जु ब्यजना या पदाये , उच्चने । मुग्यार्वादनिरपेक्षयोधजनव, मुस्याधे- 
मन्नार्धासबधसाधारण. प्रसिदाप्रसिदविधयय बस्प्रादिवेशिष्ट्यज्ञान 
प्रतिभादधुद्वुद्ध- सस्वारविशेषों ब्यजना । 


३३७० 


63 


चंमत्कारपूर्ण बन हो नहीं सकती । वस्तुत कवियों को वाणी में ही कुछ ऐसा 
अलौडिक रचना-विधान होता है जिसके द्वारा वे बैयाकरणो और दाशंनिको की 
अपेक्षा विशिष्ट गोरवपूर्ण स्थान रखते हैं । उन्हे जिस अर्थ मे काव्य-संसार के 
प्रजापति और 'कविमंतीपी प्ररिभू: स्वयम्भू. कहा गया है उम्तके मूल मे उनके 
अभिव्यजन का थ्यंजना-व्यापार का कौशल ही प्रमुख है। व्यजना-शबित के 
द्वारा हो काव्य मे रसोद्रेक होता है और उसवा आस्वाद 'ब्रह्मानन्द-सहोदरत्वा 
की उपलब्धि करता है। विद्वानों ने काव्यगत ब्यंजना का महत्व निरूपित 
करते हुए उसे काव्य का स्वंस्व माना है और कवियों की गरिमा का समर्थन 
करने के लिए उसे परमेश्वर का रूप प्रदान किया है। इस विषय में तिम्न* 
लिखित छन्द दृष्टब्य है :-- 

ब्य॑ग्यप्रधानाभिनवैवभगी मुध्यार्थवाघ” परम: प्रकर्ष.। 

वक्रोक्तयों यत्र विभूषितानि सा काचिदन्या सरणिः कवीनाम्‌ ॥॥ 

स्तोतु प्रकृता श्रुतिरीश्वर हि न धान्दिक भ्राह व ताकिक वा । 

बूते तु तावत्‌ कविरित्यभीक्षण काप्ठा तत' सा कविता परा न; ॥2॥ 


2 
भाव औजौर रस का बंतस्सेम्बन्ध 


आध्यान्दार वे पिझझे में जानो छोर रसो बा स्तरूफओोच एइन्‌ उनमे 
अनर्सेन्बन्य दि परम झाझ्ज्ज है| एन्‍डे ऊझार ने न नो सकझकिया 
झरना है और न आउयन्षारिय गो पिशुइ सनोदेशा- 
व त्तरा शास्मोद झूसिद्ा हो अदान जो जय रूजतो है। सच्छुन बाब्यशत्म ने 
झाह्ाएों ने ऋरतइन दे एल्ड निपयाव फिनेचल वो झुस्य डापार बना बर झपरा 
मत-प्रयाशन जिया है णो अमर रस्भोर जोर बिआरणोए है। उनके दिक से 
इस बात्र बा पता अल है कि ने एस न्छिय बो ग्रभ्नोरता से किले शझाद्धिबा 
चॉरिलिंत थे नशा जनेब फ्रश/र वो नबनाओं बे झाघार पर उसे नानइशन 
फिवनी गररी पैठ रछ्ये णे। भारो यौर उयो गा अतर्पेन्दघ सिरापित बरते दृए 
उन्होंने ढनड़े जा राज्लण सियासत बिये हैं दक्धोन घराचन पर झूष्िष्छित हैं 
तथा उनसे उनबो अदा भा दोप टोचा हैं। इस अनश मे उनके शण 
पिदेकित भान-न्यज्ना कानससश कान पदिलेद आदो गया रथ के दिनियोण 
भादरों ओर रसो ज्ञा त्तारपन्‍्यपृर्णे अयेम्दस्ध सिप्णक विकार आणन्‍्व 
मरपहण 
'माद' के लक्षण-निर्गेरण में जशिसला 
कामास्यतणा बार का रूदण निर्धान्ति बरना बस्नि है । दे सह बदा 
डाए कि दिसादों और जनुझारो के अतिरिक्त जो रसो बे ब्यज्ण रो झणया 
पद्रित्र न्स्ते है, गे 
घाइदब इान्‍्य बो पदायले मे इन रक्षण के अतिन्या तर शोए शा जाना है। इस एर 
झह झशन हो न्‍बाणा है 
शब्दरूमुटरप दाबद 





है 








ही 





कि 





जिनसे रस स्पक्त्र हो ने झाद 








ऊत्तर यह है बि जये झते 
रस-म्पजज माने जाते है 
25 4-3 अरबी हक 
]. एग्दशादो स्पनकइई , रपये अप्यकोन्द्राझय 3 
एइन्द ब्यश्व दे तबन्यन्प सहदपरित्रा 38 
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है जिसके अनुमार अर्थ द्वारा वाजय को व्यजकः मानने कोआवश्यक्तता ही मही 
है। यदि यह कहा जाए कि यो तो शब्द ही रस-ध्यजक होते हैं, करितु उनकी 
ब्यंजना अर्थ्वार से होती हैं तो भी उससे भाव का लक्षण सघटित नहीं हो सकता 
क्योंकि उसमें 'असंभव-दोष' की गंध आने सगती है। इसका एक कारण यह भी 
है कि जिनको सामान्यतया भाव कहा जाता है, वे भी भावना अर्थात्‌ पुनः पुनः 
अनुमप्ान के द्वारा ही स्येजक होते हैं और भावना द्वारा जो रसाभिव्यजना 
होती है, उममे डिसी को 'दार' बताने को आवश्यकता नहो होतो । अतः शब्द 
द्वारा होते वालो रस-ब्यजना के लिए भी किसी अर्थ-द्वार को आवश्यकता 
मानने में भी अतिवब्शाप्ति दोष हो सरता है | यदि यह कहा जाएं कि विभावों 
ओर अनुभावो से अतिरिक्त तथा शब३ से भिन्‍त जो रसो का व्यजक है, यह 
भाष है तो भी ढीक नही है, वपोकि भावना की “शब्दभिन्‍नता' के कारण उसमें 
अतिथ्याप्ति रहेगी ही । इस लभ्ण में एक प्रकार को अव्याप्ति भी है, क्योकि 
काव्यानुशीलन से मिद्ध है कि उसमे भावष्दनि आदि ऐसे स्थत भी आते हैं जहाँ 
भाव रसों के ब्यंजक न होकर प्रघानतया भाव-रूप में ही अभिव्यक्षत होते हैं, अतः 
भाव वो र-स्पंजक पहना भी विशुद्ध लक्षण नहों है।यवि भावध्वनि का 
प्राधान्य स्वीकार कर अत में यह कहा जाए कि भाव-ध्वनि वी अ्रतिम्र परिणति 
शस-स्यनि ही है और इस दृष्टि रे भाकों की रस-व्यजकता सिद्ध परे जा सकती 
है तो भी यह निर्णय विवादास्पद ही है, क्योकि रस की श्रधावता तो रसवनि 
का ही अस्तित्व निरूपित करती है ओर उसको सत्ता के मध्मुय भाव-ध्वनि 
का रसक्षेत्र से निष्कागन सा हो जाता हैं। णदि भारो की रस-ब्यजकता बनाये 
रखने के लिए यह कहा जाए कि भाव-ध्वनि में भाव की अभिव्यवित्र के पश्चात्‌ 
जिस रस को अभिव्यक्ति होती है, उसमे उतना चमत्कार नहों होता जितवा 
भाव-ध्वनि मे होता है तो भी यह मान्यता रस-सिद्धात के विछझद्ध है, क्योकि 
चमत्कार-विहीन रसाभिव्यक्ति होने का कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं है। सच तो 
यह है कि जिस सद्दयानुभवरूप प्रमाण से रस की सिद्धि होती हे, उसमे चमत्कार 
अगवा आनंद का अंय तो अविनामाव से रहता है । जब रस स्व्यमेव चमत्कार- 
स्वरूप है तो चमत्कारहीन रस की सत्ता तो स्वीकार ही नहीं कौ जा सकती। 
यदि भाव-डव नि मे रस की स्थिति 'विवाहप्रवृत्तभृत्यानुगतराजवत्‌” मान ली जाय 
तो भी भाव का पुक्तिसंगत सक्षण संघटित नही हो सकता, क्याकि देश, काल, 
बय और अवस्था आदि अनेक पदार्थों से संघटित काब्यांशों में अतिव्याप्ति हो 
जाएगो जिसका एक कारण यह भी होगा कि भावों को विभावों तथा अनुभावों 
से अतिरिक्त तथा रस का व्यजक भी मानना पड़ेगा। यदि यह कहा जाए कि 
“भाव! उस चित्तवृत्ति का नाम है जो रमाभिव्यंजक चर्वेणा या आस्वाद का विषय 
है तो भी उसमे अतिव्याप्ठि दोष आए दिचा नहों रहेगा, क्योकि भाव-चर्दंणा 
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एवं साथ रस दो अभिव्यक्त करते वात्ली तथा चित्तवृत्ति-शपा वैसे हो सकती 
है * यदि इन समस्त उहापोहो ते परे होक र यह कहे दिप्रा जाए कि भाव एक 
अबड़ उपाधि है जिसके लक्षण निर्धारण की बोई आवश्यकता नहीं है तो भी यह्‌ 
बधन सुद्तिगगत नही है क्याकि भावत्व को असठ उपाधि मानने से 'अनुगत 
प्रतोनि' आदि ज्ञाप्क प्रातण नही हो सकते हथा उसे अखड उपाधि पाने बिना 
भी वाम चल सपता। इन समस्त तक-वितर्वों दा विमर्श बर पडितरान ने 
भाव को विभावादिब्यज्यमावहर्पाधन्यमत्व तत्व” माना है जिसरा अभिप्राप यह 
है कि विमाव आदि मे ध्वनित किये जाने वाले हर्ष आदि में से एक-एक तत्त्व बा 
माम भाव है।? 

चित्त को स्पादी और अस्थायो दू्तियों का नाम भाव है 


सार मे जितने प्रकार क प्राणो अधियास करते है उन सदवी चित्तवृत्तियों 
में स्थाधिभावाप्मक ग़रकार विद्यमान रहत हैं । उनको चित्तदृत्तियों भे मेवल 
इतगा ही अवर होता है कि पिसी प्राथी की कोई चित्तवृत्ति अधिक होती है तथा 
'किल्ती कौ कोई न्‍्यून। किसी की किसबृत्ति उचित विपय में नियत्रित होती है तो 
किसी थी वित्तवृत्ति अनुचित विषय में अतियत्रित | चिलवृत्तियो भी इस भिल्लत्व 
व धारण ही वाव्य-्वित विपावा वो प्रदृति में अन्तर पाया जाता है। स्थायि- 
भावात्मव चित्तवृत्तिया के अतिरिक्त श्तानि और शक आदि विशेष प्रवार वी 
व्यभिचारिभावात्मत या अस्थायी चित्तवृत्तियाँ भी होती हैं जो अपने अनुरूतत 
विभाव जादि के भरमाव में सदा विद्यमान नहों रहतो। उत्ताद आदि स्थाय्रिभाव 
तो कर्तब्यन्सम्पादन ये पश्चात्‌ प्रलीनवत्प होरर भी सर्वारस्प में विद्यमान 
रह सबत है, विदु व्यभिच्रारिभायों के साथ यह नियम घटित नहीं होता । उगवा 
जुर्म विभांत आदि कारणा से होता है तथा उन कारणों के' दूर होते द्वी वे नष्द' 
हो जाते हैं । आचार्य अमिनवगुष्त ने ग्तानि आदि व्यप्रिचारिभावों वी स्थिति 
स्थापिमावरूप चित्तवृत्ति वे भूद् मे बधे हुए स्फटिक, मरक्‍त, अप्रक और महा- 
मील आदि मणिया के गोलक ने समात विदिष्ट बी है। उनवा बहना है कि 
जिस प्रदार कित्ली धावा रे ए१ भूत्र मे पिरोये गये रग-बिरणे दावों द्वारा माला 
मो गुफ़ित रपने वाले सूत्र के स्वरुप से कोई उल्वेयनीप अन्तर नही भाता, उसी 
प्रकार रसानुमूति क प्रमय मे भी बयरेर प्रकार के व्यभिवारिधाव एक स्थायि- 
भाव ही मूत्र बे घ्वह्प से थोई अन्तर नहीं ला पाते । यह वात अवश्य है कि 
जिस प्रकार माला के गालव दाने )अपने सित्र-वैचित्र॒य वे कारण सूत्र के रूप मे भी 
बैचिश्य थी सी अतोति उत्पन्न कर देते हैं, उसी प्रवार विविध प्रवार के व्यप्ि- 
चार्टिभाव भी स्वायोभाव में एक ्रक्ञार को विविज्रवा सो ता देते हैं। उस 





4. रपप्रयाधर अधमातवम्‌ (चौदम्वा प्रराशद) वृ० 269 
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विचित्रता कौ भी यह विशेषता होती है कि जिस प्रकार माला के गोलकों के 
भध्य में उसका शुद्ध सूत्र प्रदर्शित होता रहता है, उत्तो प्रकार ध्यधिचारिभावों 
के मध्य मे भो शुद्ध स्वायिभाव वी अनुभूति होतो रहती है। अभिनवगुष्त ने 
अपनी सैद्धातिक विवेदना द्वारा यह स्पष्ट करने का प्रयास किया है कि विलक्षण- 
हामूलक रस को निष्पत्ति भें रत्यादि स्थायिभाव रा महत्व कम नहीं किया जा 
सकता । स्थायिभाव ओर रस मे यह अन्तर है कि स्थायिभाव सदा व्यवत या 
अव्यक्त रूप में विद्यमान रहता है, परन्तु रस वी स्थिति बेवल उतने समय 
पर्यन्त रहती है जब तक कि उसको प्रतीति होती है। उसकी सत्ता न तो रस की 
प्रतीत्ि के पूर्व रहती है और म॑ रसानुभूति के सम्राप्त होने के पश्चात्‌ । इसे ही 
स्थायिभाव को अपेज्ा रस की विलक्षणता कहा जाता है । 
"भाव के थिषय में भरतमुनि के दिचार 

भरतमुनि ने 'भाव” नाम वी विवेचना करते हुए लिया है कि वाणी, अग 
और सत्व से मिले हुए वाब्य के अर्थों को झावित करने के कारण ही "भाव! 
कहलाते हैं । भाव कारण के साधन हैं क्योकि 'घावित', 'वापित' और “हत!यगे 
सभी पर्यायवाची शब्द हैं। लोक मे भी सिद्ध है कि अन्योन्य गंध अथवा रस से 
सब भाटित हो गया। उन्होने 'भाव' के लक्षण को अधिक स्पष्ट करने के लिए 
बुछ श्लोक उद्धृत किये हैं जिनका तात्पयें यह है कि विभाव से लाया हुआ जो 
अर्थ अनुमाव से तथा वाणो, भंग और सात्विक भावों के अभिनय से प्रतीत होता 
है, उसीका सास 'भाव है । भावों को इस हेतुवश भी 'भाव” कहा जाता है कि 
उनके द्वारा वाणी, अग और मुख के राग से तथा सत्व और अभितय से कवि के 
आतरिक भावों का प्रकाशन हो जाता है। ये भाव अनेक प्रकार के अभिनयों से 
“सम्बन्ध रखने वाले रसो को भादित करते हैं, अतः नाटक के भ्रयोवताओं को 
उनके नाम की सार्यकता को भली भाँति हृदयंगम करना चाहिए। 
'स्पायिभाव! की स्थिति 'लवणाकर' के समान है। 

धनंजय ने उम्र भाव को स्थायी भाव माना है जो विरुद्ध अथवा अविरुद्ध 
किमी भी प्रकार के सावो से विच्छिल्त नही होता तथा लवणाकर के समान 
उन अन्य भावों को आत्मभाव में परिणत कर लेता है ।? स्थायी भाव के रूप 
मे रत्यांदि भावों की गषना होती है, क्योकि वे भाव सजातोय अथवा विजातीय 
आदि भावान्तरो से तिरस्ट्त न होकर उपनिवध्यमान रहते हैं। उनका स्पष्टी- 
करण वृहत्कथा मे वणित मदन-मजूपा के प्रति नरवाहनदत्त के अनुराग द्वारा 
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किया जा सबता है । नरवाहम उस वया के वीच-बीच में जन्य नागिकाओं मे 
भो अनुरकत होता है. विन्तु उसदा स्थायी बनुराग सदनमजूपा के प्रति ययावत्‌ 
बना रहता है। भत वह स्थायी है । स्थारी भाव दे दोच में अन्य अविरोधी 
अथवा विरोध्रीभाव का स्म्ावेश होने का स्पप्टीकरण करते हुए धनिव ने लिया 
है कि विरोधो का अर्थ है सहानवस्थान ओर बाध्यवाध्वभाव । सहानवस्थान वी 
स्थिति में दोनो दा अवस्थान एक साथ नहीं हो सकता, अत वहाँ तादांत्म्य 
सम्भव नही है। वस्तुत उम्का आविर्भाव एव्रूपत्व से हो सम्भव है । बात यह है 
वि स्थापी भाव और पिभाव आदि वंग विरोध होने पर भी चित्त बे' रसादि- 
भावों में उपर्युक्त होन के बरारण सहानवस्थान दोप नही आता तया मविरोधी 
व्यभिचारी भावों का सवसूत्रन्याय से उपनिवधन तो समस्त भावकों के लिए 
स्वानुभूति सिद्ध है। धनिक ते भावा के सहानवस्थान न होते का एक हेतु यह भी 
दिया है कि जिस प्रकार स्थायोभाव स्वमवदनसिद्ध है, उसी प्रवार वह काव्य- 
व्यापार से उत्तेजित होरर अनुताय मे आवेश्रमाग होता हुआ चित्त के सम्पर्नं में 
आकर उसे ही आनन्दानुभव का उन्मीलन बरने लगता है । उन्होंने बराध्यवाधक 
भाव 7 अं एड प्रवार के भावों का अन्य प्रवार वे भावों से तिरस्कार' करते 
हुए उतलाया है जि ब्यभियारी भाव और स्थायोभाव वा आमतर्य दिरोध भी 
सम्भव नहीं है, वययाति व्याथिचारी भाव स्थायीभाव या अगभूत है और अग बा 
अगी से विरोध गम्भावित नही हो सबता। उदाहरणार्व 'मालनीमाधव! मे श्वगार 
थे अतन्तर दीभत्त वा उपनिवन्ध है, किन्तु वहाँ किसी भी प्रवार वी विरसता 
नही है। सच तो यह है वि विरद्ध रस तभी विरोध वा वारण बनता है जब 
सतत उस्ती या अवलम्बन विया जाय, क््तु सत्वविरुद्ध रसान्तर का व्यवधान 
होने पर विरुद्ध रस भो पिरोधी नहीं होता ! 
सात्विक्ष और द्यभिचारों माव 

सास्विद भावों वी ज्वियना दे धूर्व एव प्रर्न स्वधावत उत्पन्न होता है कि 
कया दूसरे भाव रूत्व से म्रिन्‍त होते हैं जिन्हे ध्यान मे रघवर जो स्वेदादि वी 
प्रेणी मे वेदन आझ भादो वो ही सात्विक भाव वहां लाता है।इसपा उत्तर 
देते हुए भरतमुन्रि ने दिया है कि सत्व मन प्रभव है जिसका अभिप्राय 
यह हैं. कि मन वी एवाग्रता से ही सात्व वी सृष्टि होतो है। उसवा सरोमाव, 
अश्रु और वँवर्ष्य आदि से युवत्र जो स्वभाव है, उसवा अनुक्रण अन्य- 
मतस्व भाव रे नहींहो शक्‍ता। अतः लोक-स्वभाव वा अनुक्रण करने वे 
लिए नाइय में सस्व को अपेक्षा होतो है। नादुयधर्म से प्रवृति सुख 
और दुय के भावों वा उपस्थापन जब उनके अनुकुल सात्विर भावों दादा पिया 
जाता है, तभी उनसे उनकी ययाय॑ प्रतीत हाती है। उदाहरणार्थ दुःख रोदना- 
त्मक भाव है जिसको अप्रिनीत बरते दे लिए अदुयी प्रयोका में सत्व वा 
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उद्ेक सावश्यफ़ है, गयोकि सत्य अषवा भत की एकाग्रता के कारण हो गह 
अपने अमितय छो सफल देना सरता है। सात्विक भावों का 'सत्व इसी बात 
में है कि उसे द्वारा अभिनेता हुए और रोमाच आदि को ऐसे छूपो मे प्रदर्शित 
करे जिनसे मूल भावों का उपस्थापन मुचार भाव में हो जाग। भरतमुत्ति ने 
स्तम्प, स्वेद, ऐेमौच, स्परमंग, वेषयु, वेवर्ष्, अश्रु, और प्रलय संज्क आठ 
सात्विक भाव माने गये हैं और उनके लक्षण निर्धारित करने बेः साथ-भाथ उनके 
अभिनय के लिए आवश्यक दिशा-निर्देश भी किये हैं ।? 

“व्यभिषारीभावो” को इस हेतु स्यभिषारी बहा जाता है कि ये वाणंक्ष, 
अंग और रात्य ते उपेत पापों फो विविध प्रफार से रसो की निष्पति कौ और 
ले जाते हैं। वस्तुनः 'व्यभिचारी' शब्द ने मूल मे (वि! और 'अपि' नाथक दो 
उपसर्ग हैं तथा चर नामक धातु है जिनके योग से इस शब्द की विष्पति हुई 
है। “चर्‌' धातु गत्यवाचक है और व्यभिचारी भावों में रसाम्रिमुख-मंचारण 
पी शक्ति मानी गई है अत' उनको सज्ञा स्तार्यक है । भरतमुति ने व्यप्ियारी 
भावों की रप्ताभिमुपता को स्पष्ट करते हुए लिखा है कि जिम प्रकार सूर्य 
इस नक्षत्र अथवा उस दिन को ले जाता है, ढिन्‍्तु वह उन्हें अपने स्कृन्ध्र अथवा 
बाहुओ पर नही ले जाता तथावि 'सेगाना' क्रिया की लोक-प्रसिद्धि उप्ती प्रकार 
की बनी हुई है, उसी प्रकार ध्यभिचारी भादों के सम्बन्ध में भी यही बात 
समझती चाहिए। इत व्यभिचारी भावों वी संध्या 33 मानी गई है जिनके 
ताम भरतमुनि ते इस प्रकार िताये हैं-निर्देद, ग्लानि, शंका, असूया, मद, 
शर्त, आलेस्य, देन्य, चिता, मोह, स्मृति, घुति, फीडा, चपलता, हर्ष, आवेग, 
जड़ता, गये, विधाद, औरत्मुक्प, विद्या, अपस्माद, सुप्त, प्रवोध, अमर्ष, बव- 
हित्थ, धप्रता, गति, व्याधिं, उत्माद, मरण, धास और वितर्क १ 
भायों को सध्या के सम्दस्ध में पंडितराज का अमिमत 

भरतमुनि के जिन वैतीस व्यभिचारों भावों का विवेधन क्रिया है, उन्हें 
पंडितराज जगलाय ने हर्ष, स्मृति, क्रीडा, मोह, धूति, शंका, प्लानि, दैन्य, चिता 
मद, श्रम,गदें, निद्रा, मति, व्याधि, त्रास, सुप्त, विदोध, अमर्प, अवहित्या, उग्रता, 
उन्माद, मरण, वित्क, विषाद, ओत्मुक्य, आवेग, जड़ता, आलस्थ, असूया, 
अ्रपस्मार, चपलता और प्रतिपक्षी के द्वारा किए गए तिरस्कार आदि से उत्पन्त 
नि्वेद के क्रम भे निरूधित कर शुरू, देव, मूप और पृत्रादिविषया रति को एक 
पृथक्‌ भाव मानते हुए उनकी सख्या 34 निर्धारित की है । इस पर यह प्रश्न 
हो सकता हैं कि पुत्रादिविषयक रति को भावों की श्रेणी में क्यो गिवना चाहिए, 
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जवकि कुछ विद्वान पुत्र आदि को दात्लल्य रस का आलम्दव मानकर तद्विषयक 
रवि को भाव (व्यभिचारी) नहीं मानते । इस विषय में पडितराज का मत है 
कि वात्सल्य नामरः दोई रस नहीं होगा वधोवि भरतमुनि ते भी उसका निषेध 
किया है। इस विषय में वे भरतमुनि का अनुगमव करना ही मर्पादापूर्ण समझते 
हैं। उन्होत उपयुंकत समस्त भावो ते सामान्‍य सक्षण निर्धारित कर उदाहरण- 
पुरम्सर तंद्गत भाव ध्वनियों वा स्पष्टीवरण विया है। उनवा कथन है कि उप- 
युक्त चौंतीस भावों वे अतिरिवत मात्सयं, उर्टेम, दम्भ, ईर्ष्या, विवेक, निर्णय, 
वर्व्य, क्षमा, कुतुक, उत्कट़ा दिनय संशय और घृप्टता आदि और भो बनेक 
भाव दृष्ठिगोचर होते है विन्तु उनवा समावेश चौंतीस भावों में रहज विधि 
से हो जाता है अत उनरों पृथक गणना अनावश्यक हैं। उदाहरणार्ये मात्स्ये असूया 
मे, उद्देग भ्रास में दम्भ अवहित्या मे, ईर्ष्या अमर्ष मे, विदेश और निर्णय मति 
मे, क्लेब्य देन्य से, क्षमा घृति गे, बुतुक और उत्वठा ओत्मुक्य गे, विनय सज्जा 
में, सशय तर्क में और धृष्टता चपतता में समाविष्ट हो जाते हैं। यो तो समा- 
विष्ट भावों और मुझुप भावों में सूक्ष्म अन्तर भी है तथापि वे भाव एक दूसरे के 
बिना नहीं रहते अत उन्हे उनसे पृथर नहीं माना गया है। उदाहरणार्थ मात्सये 
और भगूया म अत्यन्त सूइम भेद होने वे साथ-साथ यह यात भी निश्चित है जहाँ 
अनूया होती है, वहाँ मात्समें अवश्य रहता है अत' उन दोनो को प्रथकू भाव 

मानना व्यर्थ है। मही स्थिति अन्य भावों वी भी है। पडितराज भावों वी 

संध्या तथा मर्यादा ने क्षेत्र मे भरतसुनि बा अनुगमन गरना ही सर्वतोभावेन 
श्रे पत्तर समझते है। यहाँ इस बात का उल्लेख वरना आवश्यढ़ है दि उपर्युक्त 

प॒रकियों में जिन चौंतीस सचारिभावों का निरूपण विया गया है, उनमे से 

जमे ईर्प्पए भाव बुछ्ठ भाव कहोनही दूसरे भावों के विभाव मर अनुभाव 

भी हो जाते हैं । निवेदताव भा विभाव तथा अमृयाभाव का अनुभाव है 

तो विन्ताभाव निद्राभाव के प्रति भाव और कत्सुषय भाव के प्रति अनुभाव 

होता है | इमे| प्रशार अन्य भावों वे सम्बन्ध मे भी विवेग बर लेना 

उदित है | 


भाव स्यजना वो प्रक्रिया 





भाव किस प्रद्गार ब्यजित अथवा घ्वनित होते हैं ? यह एक ऐसा प्रश्त है 
जिसका उत्तर विदानी ने विभिन्‍न दृध्टियों से दिया है। एक विद्ददवर्ग बा गत 
है कि साग्राजिको के हृदय मे वासना रूप भें स्थित ओर वाब्य अबवा नादय में 
स्थापित अनुशूल तथा प्रतिसूल भावा से अभिभूत न॒ होने बाले स्थायोभावों कौ 
अभिव्यक्ति अपनी अभिव्यवित सामग्री द्वारा जिस प्रवार स्थिर रुप में होती हैं 
उसी पवार प्रधान बने हुए हर्प आदि भावों दी भो स्थिर अभिव्यक्ति होती है। 
विद्वानों वा दूसरा मंत्र यह है कि भावा वी अभिव्यक्ति रसो वी भाँति (रसन्पा- 







येत) होती है । इसका अभिष्माम यह है हि जिस 
रहने वाला आत्मानंद अविधा से पिहित रहता है, 


कहा जाता है, उसी प्रकार आवरण मुक्त चिद्विशिष्ट हप आदि भाव भी सामा- 
जिको के हृदय मे अभिव्यवत होते हैं । इस विषय में तीयरा मत यह है कि जिस 
प्रकार बाव्य तथा नादय के शब्दों से याच्या्ों की उपस्थिति हो जाने के 
पश्चात्‌ बक्‍ता एवं बोद्धब्य आदि के ज्ञान द्वारा वस्तु-अलकार-हप-सलद््य-क्रम- 
ब्यंग्पन्अर्थ सहृदयों के हृदय में अभिव्यवत होते हैं, उसी प्रकार हर्ष आदि भाव भी 
सलध्यक्रमव्यग्य के रूप में ही अभिव्यक्त होते हैं / उपर्युक्त तीनों मत अपने- 
अपने तकों से सम्पुष्ट हैं जिनका विवेचन रस भ्रक्रिया के विश्लेषण से मुख्यतः 
सम्बन्धित है। यहाँ तो हम केवल इतना ही सकेत करना चाहते हैं कि भावों की 
भी व्यंजना होती है और उसके व्यजन बनते हैं विभाव ओर अनुभाव । व्यभि- 
चारिभावों को उस रूप में भाव (स्थायी) का व्यजक नहीं माना ज्ञा सकता 
जिस रूप में विभावों और अनुभावो को माना जाता है । व्यभिचारिभावो की 
ब्यंजकता में एक उल्लेखनीय बात यह है कि यदि एक व्यभिचारिभाव को ध्व- 
नित करने मे दूसरे व्यभिचारिभाव को व्यजक मानना आवश्यक ससझा जाता है, 
तो वही व्यंजक व्यभिचारिभाव ही प्रधान हो जाता है। भावों की ब्यजकता के 
लिए जिस विभाव पद का प्रयोग किया गया है उससे यहाँ व्यभिचारिभाव के 
साधारण निमित्त कारण का ग्रहण समझना चाहिए, न कि रस की भाँति उसका 
सर्वेधा आलम्बन और उद्दोपद होना अपेक्षित है । 


भावों का रस में विविषोग 


भरतमुनि ने स्थायी, व्यभिचारी और सात्विक भावों के सन्दर्भ मे उतचास 
प्रकार के भावो की यथावात्‌ व्याख्या करते हुए उनका रसगत विनियोग भी 
नरूपित किया है। उनका परामर्श है कि ग्लानि, शंका, असूया, श्रम, चपलता, 
सुप्त, निद्रा, अवहित्यथ और वेपथुनाभक भाव, श्ंगार रस मे, ग्लानि, शंका, 
असूया, थम, चपलता, सुप्त, निद्रा तथा अवहित्य हास्य रस मे; निर्वेद, चिता, 
दीनता, ग्लानि, आँसू, जड़ता, मरण और व्याधि 'करूण रस! में, असम्मेह, 
उत्साह, आवेग, हपं, मति, उद्रता, उन्माद, रोमाँच, प्रतिबोध, क्रोध, असूया, 
धृति, अभिमान और वितर्क वीर रस मे; गर्व, असूया, उत्साह, आवेग, मद, क्रोध, 
चपलता, हप॑ और उम्रता” रीद् रस मे, स्वेद, वेषयु, रोमांच, गदुयई, तरस, 
सरण और बैवष्यें, भयानक रस मे, स्तम्भ, अपस्मार, उन्‍्माद, विपाद, मद, 
मृत्यु, व्याधि और भय वीभत्स रस मे; स्तम्भ, स्वेद, मोद, रोमाँच, विस्मय, 
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आदेग, जदता, हर और मूर्छा अद्भुत रस में दिनियुक्त विए जाने चाहिए। 
इन रसो में श्यगार रस वा क्षेत्र सबते अधिक व्यापक है जोर जातत्त्य, उद्रता 
शा धूघा को छोड वर क्षेपर सभी भाद बपने नाम से शुगार वो उद्भावित 
कर सवते हैं। अं 

भरतपु्ि का अभियत है कि नादय प्रयोग के समय विविध अमितयों में 
बधित रहने वाते सार भावों दा प्रशेय उसके प्रयोवताओं द्वारा समस्त 
विपयो मे किया जाना चाहिए । वाई भी दाबय जपने भाव, रस, प्रवृत्ति और 
बृत्ति मे एवं रस बाला नहीं हं। सत्ता । बस्तुत' छाव्य-श्र युक्त रसों मे जिस रम 
दाग रुप प्रवतन हो वह उस बाब्य वा स्थाई रस तथा शेप रस उसम्ते व्यभिचारी 
रस कहलात हैं। काव्य का स्थायी रस विभावानुभावो से घुक्त मुख्य क्पयावष्तु 
बा आधार और सचारियों से सदलित होता है । नादूय प्रयोक्‍तराओं को चाहिए 
कि दे स्थायी का सत्वातिरेक से प्रशुक्त बरें तथा सचारियों को आहतिमात्र से 
प्रदर्शित करना हो पर्याप्त समझे । आखय तथा लगेर अर्पों द्वारा सस्पाध सादप 
में रस और भाव ब्यवस्थित होते हैं। अभिप्राय यह है वि भरतमुनि ने सादुब- 
प्रयोग के समय अभिनय द्वारा भावों के विनियोग वा जो रसानुझूल निरूपण 
किया है, वह अत्यले गम्भीर और विचारणोय है । उसका सम्पकु परिपालने 
ब्रने से रम सिद्धि मे सफलता प्राप्त होतो है। भावों वा इस प्रवार का विदे- 
चन ग्रव्य काव्य वी वर्णना में भी उपादेय है, बयोवि श्रव्य-वाव्य भी ता एक 
प्रवारर से सहृंदय वे मानस-मच पर किया जाने बाला कलापूर्ण अभितय हो है 
और उसमे भी रस निष्यत्ति कराने वो उतनी ही क्षमता है जितनी दृश्य वाब्य 
के अभिनय भे होतो है । 
“काठ! क्यदा 'नो! स्थाई भाद ही दयों ? 

प्रश्न यह है वि जब अन्दोन्यार्थ से आशित और विधादानुभावों से व्यजित 
उनवाम प्रयार के भावों के सामान्य ग्रुण-योग द्वारा रसों दी निष्पत्ति होती 
है ता पिर ऐसा क्यो वहा जाता है वि जाठ (अथवा नो ?) श्रवार के स्थाई 
भाव ही स्सत्व प्राप्त करते हैं ?े भरतमुनि ने उपर्युक्त प्रश्न उपस्धित वर उसदा 
समुचित उत्तर देने बा भी प्यास जिया है ॥ उसता बना है वि जिस प्रशर 
सम्मान सक्षण नाते सुधा हाथ, पैर, सदर एवम्‌ समाय अत्यय वाले पुरुप भो 
अपने दुल, शोल, विद्या, कर्म और शिल्प्र वी विचक्षणता से युक्त होकर राजत्व 
प्राप्द बरते हैं ठया उन्हीं से से दुछ पुरुष अपनी अत्प बुद्धि के कारण उनके अनु- 
चर बनते हैं, उसो प्रगार विभाव अनुमाव ओर व्यभिचारी भाव भी स्थायों 
भावों के उपसृत होकर बपनी ग्रौषता रखते हैं। बस्तुता आश्रय 
देने के बारण स्थाई भाव राजा रूप है ठथा व्यभिवारोें भाव अनु 
चर-रूप । इसे इस प्ररार भी इहा जा सबता है कि स्थायो भाव हप शरीएम 
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अन्य भाव गोण रूप में रहते हैं और व्यभिचारी भाव गुणवत्ता के कारण उनकी 
सेवा करते हैं । भरतमुनि ने इस मान्यता को स्पष्द करने के लिए एक दृष्टात 
पस्तुत किया है और वह यह है कि जैसे बहुत परिवार वाला होता हुआ भी 
उनका राजा ही राजा नाम को प्राप्त करता है और अन्य महापुरष उस नाम 
को प्राप्त नही करता तथा अपने बहुत से परिजनों के राय जाने वाते राजा को 
देखकर यदि कोई यह पूथे कि दे कौन जा रहे हैं तो उसबा उत्तर देने बाला 
केवल 'राजा शब्द के प्रयोग द्वारा ही उसकी शक या समाधान कर देता है, 
बयोकि उस शब्द दे प्रयोग में अन्य परिजनों का समाहार स्वत हो जाता है, 
उसी प्रकार स्थायी भाव भी विभाव, अनुभाव और ब्यभिचारी भावों से युबत 
होने पर भी राजा ही की भांति रस भाम को प्राप्त बरता है। इस विपय मे 
निम्नलिखित श्लोक उल्लेखनीय हैं-- 


यथा नराणां नृपति: शिप्याना व यथा ग्रुद' ॥ 
एवं हि सर्वनावानां भाव: स्थायी महानिह्‌ ॥/ 


अर्थात्‌ जैंसे पुष्ठ पो में राजा और शिष्यो में गुर महान्‌ होता है, उसी प्रकार 
सब भावों में स्थायी भाव ही काम्य जगत्‌ में महान्‌ होता है। 


भावों ओर रफों का अत्तसे म्यन्ध । 


प्रश्त होता है कि वया रसो से भावो की उत्तत्ति होती है या भावों से रसों 
की? इसके उत्तर में कहा जा सकता है कि न तो रसो से भावों की उत्पत्ति 
होती है और न भावों से रसो की, अपितु उनके पारस्परिक संखस्ध से ही एक- 
दुसरे की उत्पत्ति होती है। इस विपय में आचार्यों ने विविध दृष्टियों से अपना 
विवेचन प्रस्तुत किया है। एक आचार्य का कथन है कि नर्तकगत कस्णादि रसो 
के अभिनय द्वारा सामाजिक में शोकादि भावों को उत्पत्ति होतो है और जब वे 
शोकादि भाव रामांदि विभावो के माध्यम से उपचित हो जाते हैं तो सामाजिक 
में भी कश्णादि रसो की उत्पत्ति या पुष्टि कर देते हैं। इस प्रकार इस मत के 
अनुसार नठगत रग्र के अभिनय से सामाजिकगत शोकादि भावों बी तथा सामा- 
जिकगत भाव की पुष्दि से सामाजिकगत रस की उत्पत्ति होती है । दस मान्यता 
से यह सदेह हो जाता है कि क्या रस से भाव उत्पन्न होता है या भाव से रस ? 
“कालभेद से एक से दूसरे का भी परस्पर जन्म होता है'--यह तीसरा पक्ष है। 
आचार्य भदूट लोल्लट ने रत्यादि की उपचित अवस्था मे “रस' तथा रसादि के 
अप्रचय में 'भाव' की सत्ता माली है, जिसका खंडन अभिनवगुष्त ने विस्तारपृर्वक 
किया है। 
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आचारये शबुक का अभिमत है कि नदयत अभिनय में रसो वा आत््वाई 
मरने वाले सामाजिद को नाटफ के बजनुकायें (रामादि) मे रत्यादि भावों वी 
प्रतोत्ि होती है। वह भ्रदीति लोगो मे प्रकूद रस उत्पन्न बरती है। इसरा 
आशय यह है कि भावा मे रस की उत्पत्ति होतो है । इसका एस पक्ष यह बनता 
है कि पहले अनुकायंगत भाव से नटगंत रस वो तथा उसके पश्चात्‌ लटगत रख 
से सामाजिक्यत भाव की उत्पत्ति होती है। अपिववगुप्त ने इस मन वा भी 
खद़न किया है कयोति सामाजिक दी जनुपाय तथा जनुवर्ता वे भेद का ज्ञान 
नही होता । अभिनवगुप्तकुत शबुद् के अनुक्रघवाद वा खहन तो ययास्थान 
किया ही गया है। काव्पशास्त्रीय तिवेचना का एवं बल्यन्त महस्वपूर्ष विषय है, 
जिसका विवेबना करभमा भ्रस्तुत निवन्ध को परिसीमा दे अन्तगेत नहीं है । 


भाव के भाप विभावानुभाषों दा सयोग होने से रस-निष्पति होती है 


अधिक विद्वान इस मत के सप्रयेर हैं कि विभाव मर अनुभाव आदि वा 
भावों के साथ सपोग होने पर रस बो विष्पत्ति होती है । इस पर यह शवा दी 
जा सकतो है कि काव्य से विभावनुभाव आदि वा व्यवहार भल्ले ही बिया जाएं, 
किन्तु लोक में तो विभादानुभाव आदि नही होने । अत* उनसे रस वी निष्पति 
कँसे मात जा सततो है ? वास्तव से इस शव वा वोई सम्पुष्ट बौर प्रौद्य 
ज्ाधार नहो है । इस विपय में मरतमुति का बहना है कि 'त तो रसो' भौर 
भावों के पारस्परिक सवध से दोनों को उत्पत्ति मानने बाला सिद्धात ही उचित 
है ओर न रसो से भावो नी उत्पत्ति मानने वाला मत ही माननीय है। वस्तुत्ता 
रस-मूत्र गे जतुमार तो भाषो से ही रस-निप्पत्ति मनाना युक्लिसगत है कयोहि 
बे विमभाव आदि विषय नाता प्रदार वे अधिनयों से सम्बद्ध रसोंबो भावित 
इरते हैं इसलिए नाटव वा प्रयोग वरने वाले व्यक्ति इन्हें 'भादयतीति भावा” 
मे अनुगार “भाव नाम छे पुस्यरते हैं। बराचाय॑ वा बहना है कि जिस प्रकार 
माना इच्यो से वहुद्धिध व्यजनों वी भावना होतो है, उसी श्रकार अभिनयोंरे 
साथ मिववर भाव भो रसो वो निष्पन्न बरते हैं।/ भरत मुनि जो मान्यता है 
ति व को भाषों के बिता रस हो मबता है और न रसो वे दिना भाव हो ग्ह्ता 
है। अभिनय में एक-दूसरे के आथय पर इनवी सिद्धि होती है।? उन्होंने निसा 
है कि “जैसे व्यजत बोर ओपधि वा सयोग घाद्य द्रव्य को स्वादिष्ट बना देता है| 
उसी प्रार भाव और रस भी एक-दूसरे को भादित करते हैं।* भरत मुनि को 
“वहि रमादूते वस्चिदष्पर्यं: प्रद्शठे! का सिद्धात मान्य है, अतः उन्होंने रमं जी 
सता मूत्र रूप मे स्वीकार करते हुए लिखा है दि 'जंसे दीज से वृत् होता है ठयां 





], 2, 3. भरतमुनि' नाट्यशार्व, पष्छौन्‍््यार दे अनुवश्य अजोक 4-7. 
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के ४ ड्प तथा फल, उसी प्रकार सारे रस-मूल हैं जितसे सारे भाव व्यवस्थित 
। 
अभिनवरगुष्त का मत ही सर्वोपरि और सान्‍्य है 


भरतमुनि ने मूलतः: रस का साहार्म्य स्वीकार कर व्यवहारतः भावों से रस 
की निष्पत्ति सानी है जिसे अपने पूर्वक्ष के रूप में ग्रहण करते हुए अन्य 
आचार्यों ने अनेक प्रकार के अस्तवरिरोध उपस्थित किए हैं। इस विषय में 
आचाई अभिनवगुप्त का वह विवेचन अत्यन्त महत्वपूर्ण है जिसमें उन्होंने इस 
सिद्धान्त की प्रतिष्ठा की है कि 'बीजस्थानीय कवियत रस से वृक्षस्थानीय काव्य 
उत्पन्न होता है। उसमे प्रुषपस्थानीय अभिवयादि हप बट का व्यापार होता 
है। उममे फलस्थानीय सामाजिक का रसास्वाद होता है। इसलिए सामाजिक 
के लिए सारा काव्य जगत्‌ रसमय ही होता है।£ अभिनवगुप्त के फथत 
का भूल मंतव्य यह है कि जिस श्रकार बीज वृक्ष के मूल कारण रुप में स्थित 
दोता है, उसी प्रकार कविगत रस काव्यरूप वृक्ष के मूल में श्थित रहने हैं। 
इसलिए उसी के द्वारा आतदास्वाद प्रीतिपूर्दक “रामादिवत्‌ प्रवरतितब्यं न रावणा* 
दिवत्‌' इत्यादि रूप उपदेश का ज्ञान होता है ।? अभिनवगुप्त के मतानुसार 'कवि+ 
गत सवित्‌ ही वास्तव में मृन्नभूत रम है जिसकी प्रत्ीति के वशीभूत होकर 
अपोदार-बुद्धि द्वारा सामाजिक भी विभावादि की अतीति करता है ।* चत्तुतः 
कवि की स्थिति भी सामाजिक तुल्य है और कविंगत रस ही भावादि का मूल 
कारण है। इस सिद्धान्त को ख्न्यात्ोककार आवददर्धन थे भी स्वीकार करते 
हुए लिखा है कि 'यदि कवि शगारी है तो सारा जगतू रसमय हो जाता है और 
वह बीतराग है तो सारा काव्य भीरस हो जाता है ॥* 


], भरतमुनि: नाट्यशास्त्र, पष्ठो&याय, आनुर्वश्य श्लोक, 4-7. 

2. मूल बीजस्थानीयः कविगतों रस. । तवो वृक्षस्थनीय काव्यम्‌ । तत्र पुणादि 
स्थानीये अभिनयादिनटब्यापारः । तत्र फलस्थानीयः सामाजिकरसास्वादः। 
तेम रसमयमेव विश्वम्‌ | (अभिनवभारती पृष्ठ 55)। 

3. बीज॑ यथा वृक्षमूलत्वेन स्थित तथा रसा: । तन्मूला हिं प्रीतिशरविकाप्योजने 
नादये काब्ये सामाजिकधियि च च्यूतपत्तिरिरति 
(अभिनवभारती, पृष्ठ 55) 

4. कवियतसाधारणीमूठसंदित्मूलश्व काव्युरस्सरोन्टव्यापार: / वेव च संवित्‌ 
परमार्थतो रसः | सामाजिकस्य च तत्पतीत्या वशीकृतस्य पश्चादपोड़ार- 
बुढया विभावादिप्रत्ीरिति । न 

$. आनदवर्धन, ध्वृन्यालोकः 3-42 


डे 


रस का स्वरूप तथा आस्वाद 


रुप के स्वत्प और आास्दाद वा विश्तेषण वरना भारतीय काब्याश्यास्त्र वा 
अत्यन्त गाभोर विनारशील और सतत गनिमान विषय रहा है । वैदिक बाद सय 
से लेबर जाज तद' भारतीय साहित्य वा जिस शाप-निधि और रप्लत्रणातरों में 
विवास हुआ है. उसवे विमर्श दा एव प्रमुख प्रतिपाद विधय रम-स्वरुप, रस 
निष्पत्ति भौर रमास्वाद भो है। उस विवेचन के भतर्गेत सोन्दर्पे-चेतना था वह 
पक्ष भी मुर्पारित है जिसमे भारतीय दृष्टि से काप्यानत्द पी प्रिया स्पष्ट री 
गई है। भरत मुनि के “ताट्यशास्त्र' से लेवर पडितराज जगलाय वे 'रसगगापघर 
पर्येन्त जिस सारस्‍्वत-मरिता वा नै रन्तर्य प्रवाह हुआ है उप्ने गार्ग मे बाव्याल- 
मीमाभा वे विविय सिद्धान्तो और तम्प्रदायो वो शावंघारा जर्ाता रसोस्मृप 
बन ही अपनी परमयाप्रा मफ़्व कर सेवी है । उस अनत विस्तार और गास्मीय रा 
विशद अध्ययन प्रस्तुत +रना इस विवध वे लघु बतेयर मे सभव नही हैं, अब 
केवल उन वोधि वित्तासा वे जवराज में हो अवय्ाहत वरना हम ५र्पाप्त समचते 
हैं जिनमे रस के स्वश्य और जास्‍्वाद वे जोवन ज्योति प्रदीन बरने वी समता 
है। हमारा यह विवेचन सुरुपत भारतीय वावध्यशास्त यो उपजोब्ध निध्धि से ही 
अनुप्राणित है । 
रस का स्वहप 


भारतोय आयार्शे ने (रत बा! रबहूप कथा आस्वाद विविध दृष्टियों से 
विवेचित जिया है। उसी रहस्यमपता वा विश्लेपण वरना सामान्यतयों सरल 
बाप नहीं है। सलेप म कहा जा सकता है पि मनुष्य अपने जीवत में जिन 
भादों वी जनुपृति वरता है, उनमे रति, शाव,, प्रोध, जुपुप्सा, भय, उत्माहँ, 
हाम, विस्मप्र जौर विबेदे शादि प्रभुख हैं ॥ इन सावानुभवां वे सस्पार मनुल्त 
पे हृदय पर बासता रुपए मे अवित रहते हैं बिन स्पायित्द वा विचार बर 
साहित्यशाम्त्रियों ने उन्हें स्पायिशावा की सज्ञा प्रदात की है। ये स्प्रायिभाव 
एव प्रयार से विश्िप्ट रूपिणो वितावृत्तियाँ ही हैं जो अपनी सटप तथा विज्ञा्त 
रप त्पिति से श्रताशमान जत्थानद थे साथ अनुभूत होवर “रस' वी अजियां 
प्राप्त करती है तथा जिनसे प्रमाता को 'स्मोप्ह' वी प्रतीति होती है। एते 
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स्थायिभावों थी आत्मानंदीय प्रतौति दव तक नही हो सकती जब तक उन पर 
आच्छादित अज्ञानावरण का नाश नहीं हो जाता । उस आवरण का उच्छेद करने 
में भावकत्व नाप्क एक अलौ किक त्रिया राहायक होती है जिसके कारण अस्पन्ञता 
एवम्‌ पारस्परिक विभेद जैसे जीवधर्म नष्ट हो जाते हैं एवं सर्वेजञत्व आदि 
परमात्मधर्म जागरित हो जाते हैं। उम्र लोकोत्तर भावकत्व को सृष्टि में विभाव, 
अनुमाव और संचारिभावो का भी सयोग रहता है जिनसे अनुभवकर्त्ता को रति 
आदि स्थायिभादो की अनुभूति आत्मानंद के रागथ होने लगती है । जिन कारणों 
से रत्यादि स्थाधिभावों वी उत्पत्ति होती हैं, वे आलम्बन-विभाव कहलाते हैं तथा 
जिनसे उनतरी उद्दोष्ति होती है थे उद्दोपन विभाव | स्थायिभावों की उत्पत्ति के 
परिणामावरुप प्रमाता के शरीर आदि में जो विशेष भाव उत्पन्न होते हैं वे 
'अनुशाब', तथा स्थायिभावों के साथ सहायक रूप से सघारित होने वाले भाव 
'पंचारिशाव' बहलाते हैं । उद्ादरणाय शझुतला को देखकर दुष्यंत के मन मे रति 
भाव की उत्पत्ति होने की स्थिति में आश्रय-रूप दुष्यंत के लिए शकुतला 
आलम्बत-यिभाव तथा उसकी तथा प्रकृति को तदनुकूल चेप्टाएँ उद्दीपन-विभाव 
हैं। उस रति-भाव के अनुकार्ययत वापयें 'अनुमाव! तवया शकुतला दी आदि के 
मार्ग में थिता आदि भावों का सचरण 'सचारिभाव' हैं जिनकी चर्वणा शूगार 
रस के रुप में होती हे | शगार के द्विविध भेदों (सयोग और विप्रलम्भ) तया 
अन्य रसो की निष्पति का क्रम भी इसी प्रणाली से वोधगम्य किया जा सकता 
है । काव्य कृतियों मे इन रस-उपकरणों का चित्रण जब सुन्दर शब्द--गुम्फन 
द्वारा बैशिप्य्यपूर्ण प्रणाली से किया जाता है तो सद्दृदय प्रमाताओ के हृदय अपनी 
सहृदयता तथा काव्यार्थ के पुन -पुनः अनुसधान रूप भावना-व्यापार के प्रभाववश 
जिस लोकोत्त र आनन्द को अनुभूति करने लगते हैं वही काव्यास्वादन की प्रक्रिया 
में 'रस' कहलाता है। कहने की आवश्यकता नही कि उस रस-प्रक्रिपा को निष्पस्त 
करने में भावकत्व व्यापार का अत्यधिक महत्व हैं क्योकि उसी के द्वारा अज्ञान- 
रूप आवरण का नाग हाने से वासना-रूप से स्थित रत्यादि स्थायिभाव “भेजकत्व' 
'रसना' अथवा 'व्यजना' नामक व्यापार से आस्वाद्य बनकर “रस रूप को प्राप्त 
होते हैं । 
भरतमुनि का स्पष्टीकरण 

रुस एक निविध्च चर्वणात्मर संविद्‌ है। उसकी चर्वणा भी बोधरूपा ही 
होतो है । आचार्यों ने काव्यानुशीलन के समय निष्पन्न होने वाली आनंदमयी 
प्रतीति को 'रस' की संज्ञा दी है। भस्तमुनि ने “रस इति कः पदार्थ ?* का प्रश्न 
उपस्थित कर उसका उत्तर “उच्चते । आस्वाद्त्वात्‌” की शब्दावली मे दिया है 
जिसका अभिप्राय यह है कि काव्यशास्त्र के विद्वानू काव्य द्वारा निष्पन्‍्न होने 
बाली जिप्त आनदमयी प्रत्नीति को 'रस' सज्ञा से अभिहत करते हैं। उसकी 
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प्रवृत्ति वा जिर्मित्त आस्वाद्त्वों अयदा बास्वादनक्र्या है । यद्यपि वह प्रति 
बनीविक होती है तथापि उसदा दाध लौडिक दृष्दात द्वारा किया जा सता 
है । भरतमुनि ते उध्षवे लिए व्वाडव' रप्त को दृष्डात रुप में बल्पित मरते हुए 
लिखा है वि जिंस प्रवार व्यजन, औषधि दया दृब्य आदि वस्तुओं वी उचित 
गाजना पक्ावस्था को प्राप्त होवर एव अतीब आस्वाद्य रस वी निष्पाति बरतो 
है जो इन द्वव्यों से भिल्‍न होता हुआ 'पाउव आदि मामों से अभिहित विशा 
जाता है, उप्ती प्रचार रप्तिन-बुद्धि मे विभावानुमावी वा उचित रूप में सयोग 
होने पर उनके द्वारा प्त्यक्षयत्‌ अभिव्यक्त होने वाला एवं विश्विष्ट अर्ये लोडिक 
दृष्टि से स्पायी गहलाता हुआ अपनी अलौक्विता में रस्थमान अथवा आत्वाध 
रूप मे निष्पत्त होता है । आवायों ने विभावादि वी सम्यरू योजना को पार 
स्थानीय तथा अभिव्यक्त होने दाले स्थायिक्ल्प के वाज़तान्सस्कार की 
“रशस्थानीय भागा है। 'सोगबत' 'पाडब' रूषा नाब्यगत 'रसो अपनी 
अआए्वादता अधवा रम्यमातता के कारण समानधर्मी हैं। दोनो में यदि अन्तर है 
तो वेचल इहना ही है जि पाडवादि रसो पार आत्वादव रक्तनेन्द्रिपजन्य है जद॒कि 
क्यापशान से निष्पल्त रस सानसेःगम्य है। आाव्याये-प्रतीति वो क्रिया पर 
इसनेक्टियजन्य ज्ञान का जो उपचार क्या जाता है उसका कारण उतवा 'लादूश्य 
है। उप्त सादृश्योपचार वा विवेषग भरतमुनि से इस प्रकार बिया है-+ 


“दया नानाद्वव्यजतसस्कृतमन्त मुजाता रसानाम्वादयति सुमनस' पुरपा' 
हर्पादी4बा धिगच्ंच्दति, तथा नावाभावाध्रिनदम्यजितान्‌ बागग्सत्वोर्षेतान्‌ 
स्पायिप्तावानू आस्वादयति सुपनसा प्रेक्षता. हंर्पादीष्यापिगच्छत्ति, सतत्मातु 
नादूयएस' इति अभिव्याख्याता ॥' 


भरतयुनि ने 'भोसप', 'मोकता' तथा फल! आदि रे साम्य से काध्यायंप्रतोति- 
रूए व्यापार पर रसना-ब्यपार बा उपचार करते हुए बतलाया है नि जिम 
प्रकार ब्यजन (सस्वूत भोग्प अन्न) सुमतस्‌ अर्थात्‌ समाहितवित्ष भोवता को 
रुसना झूपवा आस्वादन-ब्यापार ढारा हुए और तृप्ति का पल देख है, उस्मो 
प्रकार विभायादि-स्यजित स्थायी 'सुमतम्‌ अर्थात्‌ एकाग्र और निर्मल हृदय रसिक 
भोकता वो निविष्तसविदृश्य आरबादन द्वारा हपं ओर तृप्ति प्रदात 4रता है। 
पहाँ यह बात भी उल्लेयनीय है वि जिस आस्वादव को व्यावहास्थि अ्पे में 
शसनेर्द्रिप का स्पापार पहा जाता है, वह रसवेन्द्रिय बा व्यापार न होकर एक 
सानस-स्यापाए है क्योरि उसका फल हे और तृप्ति है। रसनेद्धिय का व्यापार 
तो बैवल भोजन है जिसे आस्वादन-व्यापार थे भिन्‍न सिद्ध बरते गे प्रयोजन से 
भरतमुति ने 'मुजाना आस्वादयति' पदावलो दा प्रयोग विया है। भरतमुनि शा 
आशय गह है कि वह आस्वादन-रुप मानस-न्याप्रार ही राच्य में अविदस रूप मे 
रहता है जिया एल है आह्वादव' तथा 'वर्षण! । कहते मो आवश्यदता नह्ठी 
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कि मलखुति ने 'एवान्खधार! आत्वाप्रता तपा पर्दगानध्यापार वी 
पर्याववाधी शब्दों रे रुप में प्रयुश रिया है और उन्हें एमढा भेदक सप्तण 
मात्रा है बयोकि उनके कारण दाय्याय बसे रगत्य प्राप्त होता है। रगना-ख्यापार 
को दोधरूपना तथा बोधरूपता को सोशेश्नर विलश्नणता आदि डा स्पष्टीकरण 
ड्र्स्ते हुए अभिनवगुप्त ने जिय सोडोस्तर मर्द गये 'रग मढ्धा है, वह उनके शब्दों 
में विम्ततिथित है-- 

“रसना घ दोप्ररूया एवं जितु बोघानरेम्यो सौजिकेम्यों विष्तणणा एवं, 
उपायातां विभावादोनां सौडिक देसपश्षम्यात्‌ तेन विभावादिसयोगात्‌ रसना बता 
निष्यधते, तहत; तेघाविधरसनागोघरः सोगोत्त रो्य- रसः इति ताटपंम सूतस्प ।/ 
रप हो स्थरित' हपा साक्षिमासता 

मम्मट आदि आंचार्ों ते उम्र स्पा घिभाव ऐो रण रद्धा है जो विभावादि 
से व्यक्त होता है। 'ब्पर्त पद से मस्मद वा अभिप्राय ध्यरितिविषयहता है 
जिसे रंमनाजन्य आस्‍्याद से अभिन्न घैतत्य का गोचरीकृत विषय भी गहा भा 
सकता है। 'व्यवत/ होते ही स्पापिमाव घित्‌ शक्ति मे विषय बन कए उसके 
द्वारा भतित होने सगठा है । 'ब्यकित' पद का अर्थ 'व्य॑जनानवृत्ति! भी किम 
जाता है जिसे 'भगुनावरणबित्‌' कद कर आवार्यों ने यई नहद निरूपित ढिया है 
कि उत्ते केवल सामान्य स्पंजनावृत्ति ही मं रामझना चाहिए वयोकि 'ध्यविन' पद 
हे प्रयोग में एक ऐसा "शुद्ध भर स्वादनरुप घंतस्प भाव भी विवक्षित है जिसका 
अज्लानहूप आवरण दूर हो गया है। एस माम्यता को इस उदाहरंण ढ्वांरा स्पष्ट 
किया जा सवा है कि जिस प्रवार शराद आदि मृत्पाप्र-विशेष से विदित कोई 
दीपक तब तक न तो स्वयं प्रकाशित होता है और ने अम्य पदार्थों को ही 
प्रशाशित कट सकता है, जब्र तक उसके आजरण का अपसरण वे कर दिया जाएए 
उसी प्रकार अतः करण में बासनां रूप से स्थित तथा विधावादि से मिश्रित 
रत्यादि स्थायिभाव को प्रकाशित करता हुआ आत्मन्चेतन्प भी उन्हें तव तक 
आप्थाद्यमान नहीं बना सकता और से स्वये प्रकाशित हो सकता है जवब॑ तक उस 
पर आच्ठादित अज्ञात-हप आवरण का उच्देर नहीं हो जाता। ख्यादि स्थायि- 
भाव भी एक प्रकार से अन्त.करण के ही धर्म हैं जो आत्मचेतन्य से प्रकाशित 

होते के कारण 'साक्षिम[स्‍्प' कहलाते हैं । उनकी साक्षिमास्थता बेदांत-इशेन से 
स्पष्ट की जा सकती है ६ वेदांत के अनुसार ब्रह्म ययथदा सत्स्वक्ष्य आए्मा के 
अदिरिकत संसार के सभी पदार्थ मिव्या हैं बोर ससार में जो घट और पढ़ 
आदि बाह्य पदार्य दृष्टिगोचर होते हैं, वे केवल आत्मा के वृत्तिरूप हैं। इसका 
यहू अभिप्राय है कि अन्तःकरण-हूप द्वार हो से आत्मा का प्रकाश घट-पट रूप 
मे भावित होता है और अंतःकरण की सुयद्ु|खात्मक वृतियाँ भो आत्मअकाय 
हे ही प्रकाशित दवोती हैं। बाह्म पदापों को अकाशिव करने में जत्मा के लिए 
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अततरण वी सहायता बेज्षित होती है, विन्दु अतवरण री वृतियोंको 
ब्रवाशित करने में उससी सहायता अपेक्षित वहीं होती क्योकि उतकों आत्मा 
स्पयोव प्रगाशित वरती है | यटी पार्ण £ कि अत्तकरण को पृत्तियाँ साक्षि- 
आस्य हैं जियका अभिप्राय यह है जि वे आत्मा से प्रवाधित होती हैं। 
पराँ पर एवं प्रश्न उपस्थित होता है कि रत्यादि स्थाशिभाव तो अन्वत रप 
मे धर्म हाने वे पारण साक्षिभास्थ मान भी जा सबत हैं, विन्तु शुरावा आदि 
विभावो वो किस भ्रवार साक्षिभास्य साना जाय जपत्रि उनतों स्थिति धदन्यट 
जैमे बाद्य पढायों वे रदृश है। उनको ब्रतीतिस तो घट-पट जैसे बाह्य पदार्थों 
की भाँति मात्मा यो अतव्रण की सहायता सेबी अनिवार्य सी है। इसना 
उत्तर देत हुए यह बहा जा सता है जियोंतोतुरगण रुग और रजत जादि 
बाह्य पदाय्ये आान्मयाक्षिघ्रास्य नहीं हैं, पिन्‍्ु जब स्वप्न में अश्व वा ज्ञात होता 
है अधवा दुरध्व शिया चापवबय आदि दोपा ये कारण राए में रखेव का श्रम ह्वो 
जाती है तो भश्य और रग आदि भी साक्षिभास्य बन जाते हैं ॥ उस स्थिति में 
३4ल आत्मा दे ही द्वारा बच वस्तु बा सापिमास्म होता है, बप्रोडि' उप्त समय 
वे बस्तुएँ वास्तवित से २हवर वाल्पनिव हादी हैं । रसकिया झठोव यद्वी 
स्थिति शंठुलललादि विभावा वी है। उत विभावा गो भी साक्षिभात्य मानने मे 
कि भी प्रवार वा तास्विक विराध गटो हा सकता, बयाकि शबुत्तला आदि 
विशाव भी भावतवारढ हाते पर चास्तविव न हायर वाल्पनिक हो हाते हैं भोर 
उन सया भान चक्षु सदि वाह्ययेखियांसे न हाकर आत्मर्तन्यमात्र से हाता 
है। रम पी व्यक्ति' अववा साक्षिभास्थता वा यहा रहस्य है । 
एस का आत्मचैतस्पस्वरूप तया वित्यत्व 
रुस यो लात्मचेतस्य हमृष्प सावते पर यह स्पाभावितर है वि उसता नियत्य 
प्वीवार बर निया जाय । उसरी नित्यता वो स्रीटृति से 'उत्सल्तों रस, 'विनष्टो 
रस, जैने मर्वातुभवगाचर व्ययहार जनगत सिद्ध हो जाते हैं क्योवि जब जात्म> 
तन्य ही नित्य है तो उच्या स्वृ८प५ रक्त! भी अवश्यमभेव नित्य ही होता चाहिएं। 
आदबार्यों ने रस के नित्यानित्यछप दे विषय में समुदुभूत शराजों पा समाधान 
अत्यल्त ते सता दृष्टियोण से जिया है। उनका बयन है मर जिस प्रदार वैया- 
मरणा मे मतानुसार वर्धाई को नित्यता होने पर भी उतये ब्यजय कद्वाल्वादि 
स्थापारों में होने वादे उन्‍्पत्ति दथा विनाश के थायेप से 'उापन्‍नों गरार', 'विनष्टी 
गतार ! जैंगे ब्यवद्यर किये जाते हैं, उसी प्रयगर रस था सियत्व होने वर भी 
उसके व्यगद विभायादि मे चबधा अबबा आप्ण-भग से होने वाले उत्ततति 
बौर जिनाघ सदृश धर्म गा मे आारोदित होते हैं, जिलगे 'उत्पस्तो रस जैसे 
व्यवहार भी सटज सम्भप हैं। यहाँ एस प्रल यट भी उपस्थित होता है कि जद 
रत्यादि स्थापिभाव वासना रुप से सर्देव द्तसात रद्दों हैं तो उतरी प्रतीति सबंध 
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रेसहप में वयों नहीं होटी है इगया गायारण उतर पही है कि जर पर भागा 
है छपर रहते बाला अशान शा आरस्च हटा रहता है, सभी तर आखा रहयादि 
पदों को धामित शप्तो है और उपये विधाव शाईि दो घरंधा दिद्यगान रातों 
है, रिन्तु प्यो ही आप्या पर भजशाशपर्च छा जाता है, शायादविभाव विध्पान 
रहरर भी उसी प्यार प्रराशि मरी हो थोईे जिसे प्ररार ऐोपफ मे शगइपितिंत 
होरे एर छारों शारेशरती बसनुपूँ प्रराशित मही हो वा हें / अामा हे समाना- 
बरण वो निगइत फरले ये लिए भावराय नामरः झिगे अलौदिक घ्यापार वी 
बस्पता मी जाती ४, बट गंदश्यता शी गहादता से परिषत्रा बनी हु शास्गर्ष 
विषयक भावतां ही 2, जिसमे दिशागादि के सोधारधोजरछ पी होमठा विधशान 
होती है। गस्तुतः भारत में भारररप का परेद्सान हो! जाए है जिगशे कारण 
सहूदप जग विधाषादि गा आग्यादन बरने सात है। उग आरगाइन का अनिरर 
योगियों पी समाधि दक्ा गे उपपित विया जा सता है, जिमरा अभिष्राप यह है 
कि जिग प्रशार सविश्त्यममाधि दशा भें सोगियों भा अवषर्ण आनदमयी 
वृत्तियों में सोन होफ़र छोग्रारिए विपणे के आन मे परे हो आप है, उयों अररर 
स्पायिमायों से युशा भावदरार विरायृति भी मदुर्पजनों मो ब्रह्मानद गद्दोदर 
काव्यानेंद री अनुभूति प्रदान रुरतो है ॥ 








नित्य तपा स्वस्ह्टास्प रिथति का निरूपण 


आधार्यों ते जिंग रूप में रग थी नितयता और रपत्रायशता भिद्ध वी है, वह 





सर्वया युज्लिसं गत है। इसका कारण यद है हि चाह शानार्मर शैतन्‍्य कै: विधयी- 
भूत रत्यादि स्थायिभावों को रस कहा जाप अथवा रति आदि स्थायिधाव विप- 
यह चैतन्यात्मर शान के, दोग़ो ही स्थितियों मे यह निश्चित है कि रंग के स्थ* 
रूप में र्थादि स्वायिभाव और दचेतन्य दोनों हो भांशिह रूप से रहते हैं 
और दोनों ही विउल्पों में विशेषशीभूत अपवा विश्रेश्यीमूत चंतन्यौश 
को लेकर रस 'निःप' तया 'स्पप्रक्नश है। स्स को जिय रूप में 'अनित्या 
और 'परप्रकाश वहा जाता है, यह भी ग्रदेंधा असगत नदी है पयोकि जिस प्रकार 
अतन्याँथ को लेकर रख 'नित्य/ तथा 'स्वश्रकाश' है, उसी प्रकार रत्यादि अंश को 
लेकर यह 'अनित्य' तथा 'परथ्क्राश' रुप भो है । उसे जिस पयोजन से चर्ब्य- 
भाण कहा गया है, उसका अभिप्राय केवल इतना ही है कि रस की चबंणा एक 
भ्रकार से अंतःकरण बी आरंदाकार वृत्ति ही है जिसमे चैतत्यगत अन्ञानावरण 
का ध्वंस हो जाता है। विद्वानों ने रस की चर्वणा को ब्रह्मानद से भी विलक्षण 
कहा है, क्योकि सविकल्पवः समाधिकाल मे जो ब्रह्मानद प्राप्त होता है उसके 
आस्वाद का आसस्वन विपय-विहीन शुद्ध आत्मानेंद' है जो श्रवण, मनन और 
निदिष्यासनरूप व्यापारों से सम्पन्न होता है जबकि रस-चर्वणा का आनंद एक 
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ऐसा आत्मानद है जो विभावादि विषयों और साँस्तारिद पदार्थों से मिश्रित भी 
रहता है । रस-चवंगा को आनदमयता वाणी से व्यास्यात नहीं भी जा सकती 
और उसके विपय में केखल इतना ही वहा जा सबता है कि जिस प्रकार समा- 
घिकान में भात्म सुद आमासित होता है, उसी प्रकार र॒शास्‍्वाद वी बेला भे भी 
आत्मसवेह्ा सुब का भान होता है । जिस प्रवार समाधि सुत्र बरात्यतिक, बुद्धि 
ग्राह्म और अतिन्द्रिप है, उसी प्रवार रसास्वाद भी, तभी तो थुति-वायया से रस 
को रसो वै स” तथा रस ह येवाय सब्ध्चां आनदीभवर्ति'! कहा गया है। रस 
की आानदसमता का व्यायहारिक तिदर्शन सद्ददयजना हे हृदय हैं जो मान्यानु- 
शौलन द्वारा उसका आतदपुर्ण आस्दादन करते हैं । 


विश्वनाय के विचार 


रसात्मव वाक्य को काव्य की अभिषा प्रदान करने वाले आचाये विश्वताप ने 
पहृदम के हृदय मे वासनारूप से विद्यमान रत्यादि स्थाधिभावो को उस स्थिति 
में रस मात्रा है जब॑ वे कतिवर्णित विभाव, अनुभाव और सचारिभावों द्वारा 
अभिव्यक्त होकर आरवाद्य श्रथवा आनदहूप हो जाते हैं ।? विश्वनाथ द्वारा 
निर्धारित यह रम-परिभाषा भरतमुनि वे! रप्त निष्पत्ति-मृत्र वी एफ सुयोध और 
सरत निवृत्ति वह्दी जा सवती है। इस प्ररिभाषा ते स्पप्ट है वि विश्वनाथ 
बदविराज वी दृष्टि म कविहित विभावादि योजना और सद्दृदय हृदय वी रत्यादि 
जासनां को रसमयता से व्यप्यव्यजक्भाव रूप सम्बन्ध अनिवाय होता है जैसा 
कि आवचार्प अभिनवपुप्त भी भानत हैं ॥ 'ध्वस्यालोक्तोचन! में ६स बात का 
स्पष्ट उल्देय है वि काब्य अथवा नादुय वा एनमान्न साध्य रसभावना ही है 
जिसवी सिद्धि में काव्य अथवा वादुय का अभिव्यजन व्यापार ही साधन बनता 
है। ऊग अभिव्यजन व्यापार मं गुणालवारों वा औचित्य अथवा समुचित शब्दाप॑- 
संयोजन परम सहायव अथवा उपवारी सिद्ध होता है। काव्य एवम नादूय को 
रस वे भावव बहने वा यही अभिप्राय है कि वे रस वे ब्यजक़ होते हैं, जिनसे 
अलोविक अभिव्यजना व्यापार “रस वा भोग अथवा आस्वाद,सम्भव है। वस्तुत” 
"रस बा भोग' अथवा 'रप को व्यग्यता' का एक ही रहस्य अथवा अभिप्राम है ।* 
आचार्य मम्मट त भी इस विषय मे अपना अभिमत प्रकट वरते हुए यही स्वीकार 
पिया है वि वान्‍्य अथवा नाट्य को अभिव्यजना अथवा चर्वणा वी अलौकिन 
विशेषता से विशिष्ट संहृदय-हृदय का रत्यादिरूप्र स्थाधिभाव ही एक प्रवार बा 





4. विभावेनानुभावेन व्यक्त सचारिणा तथा ॥ 
रुसतामति रत्यादि स्थायीभाव मचेतप्ताम्‌ ॥ [साहित्यदर्पण, 3.) 
2« अभितवगुष्तः घ्यत्यालोक्लोचन, पृ० 89-90 
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सोडौतर आनंदात्पक अनुभय होता है ।/ विश्वनाथ के म्रतानुसार रत्यादिस्थायि- 
भावों के ब्यवत होने का अभिप्राय है उतका एक दूसरे रूप में (अर्थात्‌ रस रूप 
में) परिथित होता । रत्यादि भावों का रशा-हप अभिव्यस्ति दुग्ध की दधि शप से 
अभिव्यक्ति (वरिणति) के सदृश समझती जानी चाहिए, न कि दीपक द्वारा घद- 
पद की भाँति पुर्वमिद्ध स्थिति के: झमात | अभिववग॒प्त ने भी 'रस प्रतीक्ष होते 
हैं! का स्पष्टीनररण 'अनंदों पति अर्थात्‌ भात पका रहे हैं! के व्यवहार से किया 
है। विश्वनाथ में रस के स्वरूप का सरशण निद्धिप्ट करते हुए रत्यादि के साथ 
स्वामिभाद विशेषणका प्रधोग साप्रिप्राय डिया है, क्योकि किसी रस विशे् 
('यृंगार) से रक्षिह्प चितवृत्ति स्थायो दो सकतो है तो दूसरे रस में रठ्ि-झप 
दितवृत्ति अस्पायी अथवा व्यभिवारी रूप में भी रह सकती है। वस्तुतः वही 
भाव स्पायीभाव झुड्ा जाता है जो रस रुप में व्यक्त होता है । 


धरनंजप रा अभिमत 


घनजय ने चद्धादि विभावो, निवेंदादि सचारियों और रोमांचादि अनुभवों 
से भावित हुए स्पायीमाव को ही रस माना है। उसको व्याख्या करते हुए 
धनिक ने तिथा है. कि 'अगिशयोक्तिरूप काव्य व्यापार में समाहित चद्धादि 
विभावो, अमदादि आलम्दत-विभायों, निर्वेददि गधारियों और रोमाच, अशु- 
जिक्षेप तया कटाप् आदि अनुभावों से (जो अवातर व्यापार के रूप में पर) के 
अ्ष हैं) विभावित अर्थात्‌ भावर्पता वो प्राप्त स्थायीभाव जब आस्वाद होता 
है तो उमे रस कहा जाता है / आचार्य भर्तयुद्ति ने सत्यादि स्थायीभावों और 
आगारादि रसो के विभावादि का प्रतिपादन करते हुए उतके पृथफ-भूषक लक्षण 
भी निर्दिष्ट किए हैं, किल्तु धतंजम का मत है कि उतके विभाव आदि की एक- 
रूपता होने के कारण उत दोनों (स्य और मांव) के सक्षण एक ही हैं। वस्तुतः 
पनंजय को रप्त का स्वरुप-्सक्षण स्पायी भाव की आस्वाइता में ही स्वीकार 
है जि विभाव, अभुभाव, सात्विक प्राव और व्यभिचारी भाव साधन बनते 
हैं। उनका कथन है “- 


विमावैरभुभावःव ग्ात्विकः व्यभिचारिध्ि' 
आनीयमानः स्दायत्व स्थायो भावों रसः स्मृत ४ 





१. मम्मठ : काव्यप्रकाश, 4(27-28 
2. दशरूपक : 4/46 
3, बही : 47 
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कविराज विश्याय आदि आचायोँं मे रसभोक्‍ताओं बी योग्यता तथा 
स्साउमूति था स्वरुप अत्यन्त तत्त्वपूर्ण और सारगभित शब्दा मे व्यक्त विया 
है । उनके मताहुगार वाव्यानद अथवा नादयानद वे उपभोक्ता बेवल वे ही 
सद्वदय अथवा स्रामाजिक (प्रैश्क) हो राजत है जिनवे हृदय में मान्य अथवा 
बाद्य वे परिशीक्षन से सत्व वा उद्देप अथवा प्रावर्ष्य हो । भत्वौद्रेव' वे” वारण 
गदूृदगजनों बो जो रमसानुभूति होटी है घह एयं भोर जखण्ड' 'स्वयप्रगाश' 
आनदपूर्ण' और 'चिन्मय' बही जाती है तो दूसरी ओर उसे वेदान्तरस्पर्शगूस्य' 
ओर 'ब्रक्वारवादसहोदर भी स्वीयार किया गया है। आपार्य विश्वगाध ने 
छुए लोदात्तर चम्रत्वारप्राण तथा स्वायारवत्‌ अभिन्‍नता से आस्वाद्यम्रात' के 
रूप मे भी निएपित विया है ।!! रस स्वरूप तथा रसास्वाद मे” मिपम से प्रगु- 
बत उपर्युक्‍त विशेषण रावथा रामुचित और अनुभवसिद्ध है। य्योविः उनम 
बाब्यास्तादन थे आनद वा रहस्य अन्तनिहित है । विश्वसाथ ने इन विशेषणों 
बा चयन अपन पूव॑वर्सी आचार्थों वी मान्यताआ ये आधार पर परते हुए उनके 
निरूषण से अपगा निजी वैशिप्ट्य प्रदर्शित किया हे । बस्तुत रसानुभूति मे 
लिए रात्त्याद्रपा पी अनियार्यता या उत्लेस पुरापर्ती आयायों ये” सत पा पुन 
राष्यान-सा है क्यावि जब तर सट्दय वी मन स्थिति सत्वपूर्ण नहीं होती, तब 
तब वह बराव्यास्थाद गा अधियारी ही सही साना जा रावता । 'रशह्थोद्ेव' बाव्या 
स्थादल वी प्रतिया या मरदण्ड हैं जिस पर पाच्य वी राामपता अधिष्दित है 
विद्वानों ने सत्व शत्द वी विवेदना विविध दुष्टिया से थी है. जिनसे अवान्तर 
मतभेद होते हुए भी तत्वपूर्ण उपलिब्ध वा यिचित्र साम्य है । साधारणतया रसा- 
स्वाद के प्रसग मे सत्त्व वा अभिप्राय है 'मन भी एक ऐसी अवस्था यो सहृदय 
सामाजिवा यो घटपटादि यरतुआ वे शान रे पिमुप अपया विरक्त बना देती है। 
“सरस्वती क्ठाभरण ' के तेपन आचार्य भोज ने 'रजस्तमोश्यामस्पृष्ट मत सत्य 
मिहोच्यते द्वार बतलाया है वि गन के उद्ा स्वस्प को 'सत्त्व' कह जाता है 
जिप्तम रणोगुण और तमोगुण का कोई सस्पर्श न हो। 'ऐसी मन स्थिति मे 
उद्रेव अथवा प्रायल्य वा स्पष्ट अर्थ यही है वि सत्व बी प्रत्तिप्या से रजोगुण 





]. मत्वोद्रेयादसण्डस्थ प्रयाथानद चिस्मय 
बंदुपान्तस्स्पर्शशूल्यों बह्मास्‍्वाद राहोदर ॥ 
लोकोतरघम दर प्राण केश्चित्‌ प्रमातृभि । 
स्वावासवदभिल्तत्वेता यमास्वादूयत रस | 
(विश्वनाप साहित्य दर्षण, 3/203) 
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और तमोगुण अभिषभूत हो जाते हैं और चित्त में किसी भी प्रकार दी क्षुब्धता 
ब्रथवा संड्ीर्ण मोहान्धता सही रहती । आचारपों का मत है क्लि जब विभावादि 
रूप असौकिफ काव्याय॑ में सहृदयों के मानग वा अन्दर्लय अथवा अभिनिवेश हो 
जाता है, हभी उद्ेक ग्रमशाना चाहिए । सत्वोद्रे होते पर ही भावकणनों का 
अन्तःकरण बाव्यरस के भोग वा अधिशारी होता है, क्योकि तत्ते, वही एक 
सात्र आनेंदपूर्ण आत्ममयेदन था र्वष्प है । 


विश्वनाथ आदि आचार्यों ने रस को जिस अये में 'अखड' कहां है उत्तका 
भूल पन्‍्तम्य केवल इतना ही है कि शहुदय जनों क्रो जिम समय रस अथवा 
काव्यास्वादन वा आनन्द उपलब्ध होता है, छा समय उनके अशुभव का विपय 
विभावादि के पृथर-पुषरऋू अनुभवों मे यडित नहीं होता अपितु वह एक आनन्द 
घन, चमलारपूर्ण और अलौकिक संवेदन-रूप रहता है। रत की स्तप्रकाशता 
इस वष्प में निहित है कि रसानुभूति किसी अन्य ज्ञान का विपय मे वतकेर 
स्वपम्‌ श्रकाशित होती है। उसके विन्मय होने का अरे यह है कि वह चिट्रप अर्थात्‌ 
स्वप्रकाशानल्दरूप है बयोकि दर प्रसंग में प्रयुक्त 'विन्मर्या पद का 'मयर्द प्रत्यय 
प्रायुयें' अर्थ का ब्पेजड ने होकर स्वरुप! अर्थ का ब्यजक है। भट्टतायक ने 
“भोग” ज़था अभिनवणुप्त मे 'सत्वोदेसशकाशानस्दमयनिजमसंदिद्विश्रान्तिहूप' अनु 
भव द्वारा इसी तत्व फी ओर संकेत किया था कि रसानुभूति 'अर्थ॑ड और 
स्वप्रकाशानन्दविन्मय' होती है । उनके न वा भी यही अभिप्नाय है कि रस" 
दशा की सम्मावता सामाजिकी के सत्दोदेक के कारण होती है और रतातुभूति 
को एक प्रकार से साहृदय सामाजिको का साथात्‌ आत्मसाक्षात्कारूूप कहा जा 
सकता है जिसकी ,विद्यमानता में न दो मत की चंचलता रहती है और न 
उसकी मोहंधिता ही । विश्ववाय ने आम्वाद को जिस रूप में 'वेद्यालरत्पर्श- 
शून्य! और 'ब्रह्मातन्दमहोदर' कहा है उत्त पर आचार्य अभिनवगुष्त ने रस को 
जिप्त अर्थ मे 'चब्यामाणतैंकसार' कहा है, उसी अर्य में विश्वनाथ ने उसे वेद्‌- 
यान्तरस्परशून्य' माना है । वस्तुतः रसहूप मे किसी भी अब्य वेद्वस्तु का कोई 
भी अनुवोध या सम्पर्क सम्भव नहीं होता। रसकी वेदूवान्तरन्पर्णशून्यता के 
कारण उसके ज॑य-ज्ञातृत्व-भाव का विश्वेषण नहीं किया जा सकता। कहने के 
लिए हम भले ही रस को में य' और प्रमाता को 'ज्ञाता' कहे किन्दु रस मूलतः 
एक ऐसा स्वप्रकाशातन्दात्मक आत्मानुभव है जो अपनी बेद्‌ बेद्यात्तरस्पोशून्यता 
के कारण 'बह्मातन्दसहोदर! कहा जाता है | यहाँ यह बात ध्यान मे स्थमे की 
है कि रस अह्ातम्दरूप म होकर उसके सदेश-हूप है तभी दो उस्ते बह्मानन्द का 
सहोदर कहा गण है क्योंकि ब्रह्मानन्द मे तो विशुद्ध चिदानलाटमः अनुमप 
होता है जबकि काव्यातन्द अथवा रसातुमूति में रत्यादिगसवलित विंदानन्द- 
स्वरूप' की अनुभूति रहती है 
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दिशाथ ने रस की स्वरूप-विवेषना तथा अस्वाद्यता के लिए जो 'तौकौत्तर- 
अमत्कार-प्राण' विशेषण दिया जाता है, वह अत्यन्त उपयुक्त है। यो तो अनेक 
आचार्यों में 'नमत्वार! पद वी व्याध्या विविध दुष्टियों से वी है और उते 
सवलपिष्टाविनिर्ुक्त सवित्‌' माना है किन्तु इस विपय में आचाये अभिनवगुप्त 
का मत सब से अधिक महत्त्वपूर्ण है। उतरी विवेचता से स्पष्ट है कि 'वमत्तार' 
केवल निविध्न सवेदन ही नहीं, अपितु अद्भुत 'मोगात्मत्पदावेशरूप' भी है जो 
साक्षात्कार स्पभाव, मानस अध्यवक्ताय, सकलप अथवा स्मृति बे रूप में हमारे 
मानत्त मे प्रस्फुटित होता है ॥ उनका यह मत सर्वया उचित है बयोवि चमत्कार 
के कारण हमे जो विस्पय-सुख मिलता है, यह एक प्रक्वार दा विचित्र आतन्दा- 
बेश हो है। भाषाय विश्वनाथ मे चमत्कार को 'चित्त का विस्तार रूप अपर 
विस्मय वहां है जिससे स्पष्ट है हि वे उमे रस-हप अनुभव का प्राणतत्व मानना 
मृक्तिस्तगत मानते थे । उन्होंने अपने वृद्भभपितामह के सरक्षण से प्रचलित सहृदय- 
गोप्ठी बे” एक वरिष्ठ फपि श्लीतारायण पण्डित का उल्लेख बरते हुए लिया है 
कि उनसे मत से तो चमत्कार ही रमप में सारभूव तत्व है जिसवा अनुभव सर्वेत़ 
किया जाता है । अपनी धारणा में श्री नारायण पण्डित इतने सुदृढ थे वि उन्होंने 
'चमत्वार' पद पर बच देते हुए समल्त रसो भे अदभुत रस वा समावेश भात 
लिया । गादायण पडित का यह मत एक विश्ञेष प्रवगशर॑त्री विवेचना द्वारा 
युकित-प्रतिपादित प्रतीत होता है क्योकि यदि “वमत्वार!' वा अर्थ 'अलौतिक 
और निर्विध्न सरदव' है तो उसत्रे अधिक अन्य कोई पी पद रसानुभूतिगा 
व्यजक नहीं हो सता । ऐसे 'लोकोतर-चमत्रार प्राए! रस वी चर्वणा बेवल 
थे ही सद्दृदय ब्यवित्र कर सकते हैं जो या तो पूर्वजन्म वे सचित पुण्यो दे कारण 
काच्यार्प वे परिध्तीलन अधवा भावनलायं से समर्थ हो अपवा रमानुभूतिगी 
बेला में जिनमे योगियों वी भाँति समाधि-स्थिति विद्यमान रहे | विश्वनाथ मे 
रुप की 'स्वावारबदभिन्तत्वेनायमास्वादते रस ' कह कर एक प्रगार ते आचार्य 
अम्मद वे 'स्वात्ारइवाभशिन्नोईपि योचरीह्ृत ' वा ही समर्पत दिया है। आषार्षों 
बा यह रस विपयव दृष्टिकोण अत्यन्त तत्वसवर्लित हैं बयोनि उसमे शाता और 
ज्ञैय अपवा प्रमाता और प्रमेप श्री अभिन्‍वता अन्तनिहित है जिसके आधार 
पद वहा जा सकता है वि जिम प्रवार परिणामदादी दार्शतिवों बे गतानुसार 
ज्ञान और उत्के विषय में अभेद होता है, उसो प्रबार रदार्श विको वी दृष्टि मे 
भी आस्वाद और आस्वाद विषय “रस परस्पर मिल न होवर एक ही तत्व रे 


>> न नननननसनननतस 
. रसे सारश्चमत्वार: सर्वेवाश्प्यनुमूयते ॥ 
तब्नमला रपारत्व स्वेत्राश्मद्भुती रस 
(साहिट्य-दर्पेथ, सतुतीमपरिष्छेए) 
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प्रकाशन है । केवल पहृदय सामाजिक ही रसास्वाद करते हैं, इस कपत का 
रहस्य यह है कि सात्वोद्रेक के कारण केवल सट्दय सामाजिको को ही हृदप्रकाशा- 
म्न्दस्वरूप आत्मतत्व का साक्षात्थार हुआ करता है। साह्ित्यदर्षण से टोकाकार 
तरुवागीश ने भी बुद्धि को स्वात्मएप-प्रबोशिका कह कर इसी मत का राम्न 
किया है 7 

इवहपयोध के अन्य पद 


आधार्यों ने रस का स्वरूप-विश्तेषण करते हुए उसे और भी अनेक प्रकार 
के तरँपूर्ण तथ्यों से स्पप्ट करने की चेष्टा की है ।उनके मतानुसार रस को कारणजन्य 
कार्य-रूप पदार्भ नही कहा जा राकता और न उसे नित्यवस्तु ही माना जा सकता है । 
यदि रस को कार्य माना जाय तो विभावादि ज्ञान को ही उसका कारण मानना 
पड़ेगा जो युवितसंगत महीं है क्योकि रस तो एकमात्र विभावादि-समूहालम्बनात्मक 
संवेदन-रूप है अतः विभावादि का ज्ञान रस का कारण कैसे माता जा सकता है ? 
आवार्य अभिनवगुप्त ने भी स्पष्ट शब्दों में कहा है कि रस न तो काये है और न 
विभावादि का दोध रस का काएण ही माता जा सकता है। यदि ऐसा हो 
हो विभावादि-बोध के नप्ट हो जाने पर भी रस का अनुभव होना चाहिए। 
बयोंकि जो कार्य फारणजन्य होते हैं, वे कार्य कारणों के नप्ट होने पर भी 
विद्यमान रह सकते हैं । विश्वनाथ ने इसो मत को वुछठ हुपान्तरित करते हुए 
प्रस्तुत किया है । उसका आगय यह है कि जिप्त प्रकार घन्दत आदि के स्पर्श 
फा ज्ञान और उससे प्राप्त होते वाला मुख एक ही छंवेदन के विषय महीं होते, 
उसी प्रकार रसछप सुख (कार्य) और विभावादियोध रूप दारण की भी एक ही 
समय मे स्थिति नही हो सकती । चूँकि विभावादिवोध और रसरूप आनन्द एक 
ही समय में सवलित 'एकघन सुछसवेदन' के रूप हैं, अतः उन प्र कारण-कार्य 
का छिद्धांल्त घटित सही किया जा सकता | इसके साथ-साथ रस को 'लित्य' 
मातना भी उचित नहीं है, क्योकि विभावादि के परामश्श से पुर्व॑ उम्तकी प्रतीति 
ही असंभव है और जब प्रतोति के पूर्व उसका कोई अस्तित्व नहीं दो फिर रस 
को किस प्रकार नित्य माना जा सकता है ? रस की अनित्य स्थिति को ही ध्यान 
मे रखकर आधार्यों गे उत्ते 'ब्रह्मारवादसविर्धा अथवा 'बरह्मलनन्दसहोदर' कहा है 
जयोकि यदि उसे ब्रह्मास्वादरूप कहा जाता तो वह “नित्यत्व' प्राप्त कर लेता 
और इसकी वनिष्यत्ति के लिए विभ्रावनव्यापार अथवा काव्य-कृति की कोई 





]. सान्योशुभाव्यों बुद्धघातस्या नावुभवोप्पर:॥ 
ग्राह्मप्राहकवैधुर्यात्‌ स्वयं सैव प्रकाश्ते । 
(साहित्यदर्पण, निर्णयसागर संस्करण,पु० 72) 
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आवश्यकता नहीं रहती । सच तो यह है दि रस वी स्थिति नित्य न होते हुए 
भी अलौरिव और विनक्षण अवध्य है, दभी तो उसे बह्ास्याद का सादूध्य 
प्रदान विया गया है । वस्त॒त' वाब्य दा जात्मभुततत्व रत एक अनिर्देचनीय विधय 
है क्यौपि उसके सम्यन्ध में अन्य वस्तुओो की सी सझावना नही हो सब तो ॥ उसे 
बाज्य अथवा नाटय नी भावना के पश्चात्‌ अद्भूत होने याली भादों उस्तु 
कहना भो समुचित नही है वयोकि वह तो बाष्यनाट्य भावना वा ही समवालीन 
एक साज्नात स्वप्रशाधानन्दमय अनुभव है । उसे वर्तमान वस्तु मानता भी 
असगत है वयोदि न तो वह कोई वार्य जन्‍्य वस्तु है और न श्ञाप्य वस्तु हो उते 
निविकल्पत्र' ज्ञान वा विषय भी नटी मात्रा जा सबता वयोवि सहदयों बे अनुभव 
से सिद्ध है वि पह विभावादि वे परामर्श पा विपय बनता है तथा 
उसवी अनुभूति झात्यन्तिव सुख-चमत्तार बे रुप मे सवेइनाजन्य होती है । उस्ते 
सविवत्प ज्ञान बा विषय मानता भो युक्तिपरर्ण नही है क्योनि, रादिवत्पक जान 
था सवेदन वी वस्लुएँ (घटपटादि) विस्ी-न-विसी वाचक पद द्वारा सवेतित वी 
छा सकती है जब कि रस ये मम्दस्ध मे कोई भी वाचव शब्द प्रयुक्त नहीं दिया 
जा छबत्ण । अभिप्राय पह है कि रत न तो नित्य वस्तु है मौर न भावी तथा 
वर्तमान वस्तु हो । वह तो एक ऐसा अलौकिक स्वत्तवेदन-सेध तत्व है जिसका 
मे तो दौद्धिर विश्नेषण ही किया जा सवता है फोर न उसे शब्दवाच्य हो माना 
जा सबता है | था सभी दृष्टियो से रस परी स्थित 'लोकोत्तर वंलक्षप्पम्या 
“प्रतीत होती है ॥ इस विषय में हम आचाय॑ विश्वताय वी निम्नलिखित बारि- 
बाएँ उद्पूत बरता आवश्यव समझते हैं जितमे उपयुक्त #विचना वा निष्कर्ष 
विद्यमान है - 
] नाय॑ ज्ञाप्यः स्वमत्ाया प्रतीत्य व्यभिचारतः। 
यस्पादेष विमवादिसम्टालस्वनात्मव : ॥। 
तस्मान्त वाये नो नित्य: पू्वंसवेदनोंज्थित' | 
अमसवेदनराले हि. मे भावोष्प्यस्थ बिद्ते ॥ 
नापि मविष्यन साद्ादानन्दभयस्थप्रतराघरपत्वातू 
बारयज्ञाध्यदिलक्षपभावान्नो बत मानोईपि )॥ 
विभावादिपरामर्श दिषयस्वात्‌ साचेतपास, ॥ 
परानस्दमयत्वेन. सवेष्यत्वादति. स्पुटम्‌ ॥ 


अम्यान्य विशेषताएं 


रुस ने स्वरूप गे मम्यरघ मे रतिपय जन्य विशेषदाओं वा 'उल्ेख वरना 


]. विश्वनाय' साहित्यदर्षण, 3]20-24 
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भी आवश्यक है जिनमे सरवृप्रथम उल्लेयतीय बात यह है कि वह परोक्ष तथा 
प्रत्यक्ष ज्ञान से परे होने के कारण अनिवंचनीय स्वरूप है। रस को परोक्ष अथवा 
अतीन्द्रिय मानने में यह कठिताई है कि वह 'साक्षात्‌ अनुभव-स्वरूप' सा 
प्रतीत होता है किन्तु उसे प्रत्यक्ष रुप भी नही मात, जा सकता क्योकि वह एक 
ऐसा अलौकिक शब्दज्ञान है जिसकी निष्पत्ति बाब्य अथवा नाइय से उत्पत्ति 
विभावादि-न्ञान द्वारा होती है। साहित्यदर्पणकार ने रस्त की परोक्षता तथा 
प्रत्यक्षता का विचार कर उसे अनिर्वचनीय कहना अधिक उपयुवत समझा है। 
उनका भत यह है कि वस्तुत रस एक ऐसा अलौकिक तत्व है जो एकमात्र 
सहूृदय सामाजिकों द्वारा अपने तात्विक रूप में संवेध समझा जाता है। उसके 
सद्भाव का सव से बडा प्रमाण यही है कि वह सहृदय सामाजिको की च्वण 
अथवा रसना का ही रूप है। रस के “रस्यमानतामात्रभार' तथा “चर्वणारूप' होने 
से सहूदयों के आस्वादानुभव के अतिरिक्त अन्य किसी भी प्रमाण को उद्घृत 
करने की आवश्यकता नही है। वस्तुत' 'चर्वणा' का अभिप्राय है 'आस्वादन! और 
“आस्वादन! का अर्थ है विशावादि संवलित रत्यादि भावों से भावित सहृदय का 
चमत्कार ।! सच तो यह है कि स्वप्रकाशानन्दमय रस के अस्तित्व में रखना" 
रुप प्रतीति के अतिरिक्त अन्य कोई प्रमाण नहीं दिया जा सकता। उसकी 
अलौकिकता का संकेत तो पूर्ववर्ती प्रधटूटफ में किया हो जा चुफ़ा है। इस 
विषय में हमे 'चंगव भगवती स्तसवित्स्वरूपादन्ने तस्मिनू भ्रमाणम्‌! का 
ध्यान थाता है जिसमे यह कहा गया है कि रस वस्तुत- स्वसवेदन स्वरूप तत्व है 
जिसका अस्तित्व चर्वणा अथवा रसना से श्रमाणित किया जा सक्तता है। यह 
चर्देणा एक प्रकार की अलौकिक प्रतीति है जिसे “रसब्रह्म की माया कहना 
समीचीन प्रतीत होता है 


रस ओर आर्वाद का साबन्ध 


विश्वनाथ आदि आचार्यों ने रस और आस्वाद का तादात्म्य स्वीकार किया 

है, यद्यपि व्यवहार मे यही कहा जाता है कि “रस का आस्थाद किया जाता है । 
बस्तुतः सहृदय सामाजिक द्वारा अनुभून काव्य तथा नाटक का आस्वाद विभा- 
बादिसंवलित रत्यादि-रुप काव्यायं से सम्यृक्त सहृदय सामाजिक के आत्मानन्द 
का ही आस्वाद है जिससे स्पष्ट है कि रस और आरवादमे किसी भी प्रकार की 
कोई भिन्‍नता नहीं है। “रसः स्वायते अर्थात्‌ रस का आस्वादन किया जाता है 

3 _तलामिससनक ने 

[. चंणा आस्वादने। तच्च 'स्वाद' काव्यार्थ संभेदादात्मानन्दसमुद्भव: 


इत्युकतप्रकारम्‌ । 
; (विश्वनाथ. साहित्यदपंण, 3/26 की विवृति) 
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कथन से रस और आस्वाद की अभिन्‍नता ही माननी चाहिए क्योवि रस ध्वता 
ही अपने स्वरूपमूत अर्थात्‌ अपने से अभिन्‍्त आस्वाद या विषय हुआ करता 
है ( रस और आउुदाद दी भैद-कल्पता “राहो शिर” अथवा 'राहु क्या सिर 
जैसे उदाहरण से स्पप्ट वी गई है जिसरा भेदाभेदनिर्णय वर्मर्तृ प्रक्रिया से 
योधगम्प हो जाता है । वस्तुत' रस ओर आस्वाद से वोई भेद नही है। विद्वानों 
ने 'रस्यमानतामात्रनारत्वात्‌ प्रराशशारीशदनन्प एव हि रस” पह वर रस जौर 
आस्वाद में जतन्‍्य भाव सिद्ध बिया है । व्यावहारिद दृष्टि से रस और आस्वाद 
में जो धेद माना जाता है बह रए्पनियः अथवा उपचारमात्र है। द्शहपंवत्रार 
घनजय ने भी स्वाद” वाव्यार्थसभेदादात्मानन्दसमु ड्रव' द्वारा रस और आस्वाद 
मो एवता सिद्ध वी है। 


रस और आस्वाद वी एक्रुपता सानने पर इस बात वी शत्रा उत्पने 
होती है कि जब रस अपवा आस्वाद स्वप्रत्ञागानन्दत्वर्प सवित्‌' हैं तो फिर 
रस को अनुभव का विपय कैसे सिद्ध किया जा सकता है? यह एक विचित्र 
दात है कि रस अथवा आस्वाद को प्रषाशरूप भी मान लिया जाय तथा प्रत्राग 
अथवा सवेदन का विपय-रूप भी । यदि बहा जाय कि रस आस्वाद व्यज्ञन दाग 
बैद्य है ती भो उचित नहीं है क्याकि रस अथवा आस्वादवी भांति ब्यजना भी एक 
शान विशेष ही है जिससे रस भौर व्यजना शी अभिन्‍नता प्रतिपादित होती है । 
रस और व्यजना शो एवं ही तत्व मानने पर रस मो व्यग्य-व्यजना-वेद ' मानने 
में बठिनाई हो सती है वयोति रस तप्री व्यग्य बहा जा सकता है जब व्यजना 
उससे एक पूयक तत्व हो॥ वेस्तुव' व्यजक-व्यग्य-भाव प्रदीप और धट जैसी 
भिन्न वस्तुओं में हो सम्मव है। तो फिर कया रत गो ब्यम्प भौर विभावादि वो 
व्यजक मानना युक्तिसगत नहीं है ? उसका उत्तर देते हुए आचार्पों ने श्स बी 
अलोजिवता नो पूर्षतया ध्यान से रखा हे आचाये अभिनवयुप्त ता मत्त हैडि 
“आस्वादन-हूप व्यापार सर्दंधा विवक्षण अलोजिक और बतिवंचनीय व्यापार 
है जो कार-हेतु के इतू त्व तथा ज्ञापक हेतु के क्षाप्तिम्प व्यापारों से विललण 
है। वस्तुता आस्वादाामप्र व्यापार से रस अपया आस्वाद सम्भव है, 
अत' उसे “रसना” 'आस्वादन' और “चमत्वरण थादि विज्नद्ण शब्दों से सूचित 
किया जाता है। इस की व्यग्य मातने वाले आचार्यो का भूल अभिम्राय यट है ति 
व्यजना-वृत्ति को स्वीकार किए बिना बसव्यनाट्य ने परमायमूव रखभावादिसुप 
अर्थ वी प्रतीति हो ही नही सबती, बयावि उप ग्रतीति में अभिष्या, सक्षणा तथा 
तात्पां वामव दृत्तियों से काम नहीं चत्र सता । 'रस व्यस्य है” इसरा रपप्द 
आशय इतता ही है वि वह एवं विलक्षण रसना सत्र ब्याप्रार बा विषय है भर 
बह व्यापार अनिर्वेचद्नोष ब्यजना वृत्ति के अतिरिक्त अन्य बोई स्यापार नहीं हो 
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सकता । विश्वनाथ ने रस को 'शानरूप' तया 'व्य॑जनावेद' कह कर अभिनवगुष्त 
के उस मत का समर्थन किया है जिसके अनुसार काव्य-यादूय की अभिधादि 
शक्षितियों से बिलक्षण तथा व्यंजना-शक्रित से प्रादुर्भूत रसनात्मक प्रवीति होती 
है। काव्य और नादूय की व्यंजना विभाव आदि कै साधारणीकरण से लेकर 
रफसनारूप प्रतीति पर्यन्त रफुरित होती रहती है, अत, “रस” और 'रसना' रूप 
प्रतीति मे औपचारिक अभेद भान कर रस को व्यननाजन्य अथवा व्यग्य मान 
लिया जाय तो उसमे कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिए। 


साधारणोकरण रपतासवाद का प्रमुख माधार है 


रसास्वाद की भूमिका में साधारणीकरण अथवा तन्मयीभवन फा अत्यधिक 
महत्त्व है। उध्षके द्वारा इस प्रश् का उत्तर दिया जाता है कि काव्य अपवा 
नादय में उपस्थापित रामादि नायको के रत्यादि भावों की उद्बु्धता के कारण 
अथवा हेनुरूप सीतादि मायिकाओ के दर्शद अथवा श्रवण से सहृदय सामाजिको 
की रत्यादि वासताएँ किस प्रकार उद्बुद्ध हो सकती हैं? काव्यास्वाद की 
प्रक्रिया में यहू एक ऐसा मौलिक प्रश्न है जियका उत्तर देते का प्रयास अनेक 
आधार्यों ने किया है। विद्वानों की मान्यता है कि काव्य या नादूप मे बणित था 
अभिनीत विभावों, अनुभावों और व्यभिचारिभावों में साधारणीकरण अथवा 
विभावन-व्यापार की एक ऐसी ल्लोकोत्तर शक्ति होती है, जिसके कारण सहृदय 
सामाजिक अपनी वैयक्तिक सीमाओ से ऊंचे उठ कर अपने आपको राम और 
महावीर जैसे नायकों से अभिन्न मानते वगते हैं और उतको सवःस्थिति में 
रावणवधघ और समुद्रसंतरण जैसे असाधारण व्यापार साधारणीकृत दशा में 
अवस्थित हो जाते हैं | यों तो सहृदय सामाजिको की उक्त मनोदशा के साधा- 
रणीकरण में काव्य अघवा नाट्य की ब्यजकता बहुत बड़ा मालम्बन होती है, 
किन्तु उससे कम महत्व उनकी निजी भावधित्री शक्ति का नहीं होता, जिसके 
जन्मजन्मादारागत सम्कार उन्हें काव्यास्वादत को क्षमता प्रदान करते हैं। 
काब्य-कृति की व्यजकता और काब्य-रक्षिको की सुपात्रता का संयोग रसास्वाद- 
पिताओ और मूल पात्रों में एक प्रकार का तादात्म्य सम्बन्ध स्थापित करा देता 
है शिस्के कारण साम्राजिको को रत्यादि घासनाओं और नायकों के रत्यादि 
भाजों का साधारणीकरण हो जाता है। सच तो यह है कि काव्य और नादय के 
साधारणीकरण व्यापार से सामाजिकों की सनोवृत्ति में समुद्रसंतरण आदि के प्रति 
उत्पाह्मदि रूप 'महाभाव” उद्बुद्ध हो जाता है, जिसके कारण वे रसानुभूति 
करने में समर्थ होते हैँ । यदि रत्यादि भावनाओं का साधरणीकरण न हो तो 
बहुत सम्भव है, सम्य सामाजिक उनकी स्वात्मगत भ्रतीति मे ब्रीड्ा अथवा आतंक 
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आदि का अनुभव करने लगें और उनकी परगत प्रतोति उनके मन में उदासीनता 
अथवा अरस्यता वे भाव उद्भूत वर दे । यस्तुतः भाष्य और नाट्य से अभिष्यक्त 
रत्यादि भाव न तो स्वग॒त ही माने जा सबते हैं ओर न परत ही। म्वगत 
मानते में सबसे बड़ी वाधा तो यह जाती है कि सामाजिकों के मन में रत्यादि 
वासनाओं बे प्रति एव प्रकार का सम्मोह सा हो जाता है और वे ऐसी झा द्रता 
ओर स्वार्थपरता से ससिप्त हो जाते हैं जिसने प्लस्वरूप उनवे मानस में अपने 
जानन्द वे क्पगम ने प्रति भीरता, परिरक्षण ने लिये व्यपता तथा उससे अधिव 
वी उपलब्धि के लिये आजुलता उत्पन्न होना सहज स्वाभाविक है जितवे कारण 
रेस की निर्ष्पत्त नहीं हो सरती । यदि रत्यादि भावों को परगत सान जिया 
जाय तो भी रसास्वाद वे मार्ग में कठिनाई आती है क्योकि रत्यादि भावों 
को नायबांदिगत मानने से स्लामाजिक वा वित्त शायदुवेघाभिमूत हो सकता 
है, जिसने वारण वाज्यास्वाद ने आनन्द में बाधा उपस्थित होने वी सहज 
सम्पावना है । 


काज्य अथवा नाटूय से यणित अथवा अभिनीत र्यादि भावो मे साधारणी- 
करण हा सर्वप्रथम प्रभाव सहृदय साम्राजिको वी चित्तवृति पर पहता है! 
उसते' कारण उन्हें इस बात वा अनुभव होने खगता है वि बात्य अथवा नादय 
मे व्ित वस्तुएं अथवा विषय ने तो स्वगत कहे जा सउते हैं जौर न परगत 
ही । विभावादि वर साधारणीवरण होने पर उन्हें ऐसो अनुभूति मा आभास 
होने लगता है कि काव्य अयवा नाएूय में वर्णित वस्तुओं पर न तो बशित प्रात्रों 
अथवा अनुवार्यों का अधिवार हो निरूपित किया जा सकता है और न यहू भो 
कहा जा सत्ता है कि उन पर उनता। अधिवार ही नहीं है। साथ हो साय ये 
यह भी निश्चय नहीं कर पाते वि उन वस्तुओं बे वर्णनािनम से उनता भी 
बोई सम्बन्ध है अथवा नहीं । वस्तुत* साधारणोवरण वी स्थिर में सहृदय- 
सामाजिको भी मनोदशा विचित्र ओर लोवोत्तर सी हो जातो है, जिसने बारण 
कांब्यन्वणित वस्तुएँ स्वगत तथा परगत बी भेदभावता से विनिमुंबत होवर 
सर्वक्षामान्पोहत अधिय्ार की बस्तुएँ बत जाती हैं। उस समय वाब्य अपता 
नाद्यापित वस्तुओ बे प्रति प्रप्ाता के हृदय में साधारणीक्रण का भाव परि- 
युष्ट होगर उसे रमामक अनुभूति कराते मे समपे हो। जाता है ॥ विश्वताय भा 
मत है कि लोवगत रत्यादि भावों वे कारण वार्म ओर सहवारी तत्व जद 
काब्य अपवा नादय के क्षेत्र भे अवतोर्ण होते हैं तो वे विभावव, अनुभावन हपा 
व्यभिचरण का सोकोत्तर व्यापार आरम्भ बर देते हैं, जिसके कारण उनढ़ा 
अलौकिकत्द विगी भी प्रकार का बोई दोष न होकर युध ही सम्रझा छणाता है । 
चस्तुत' 'दिभावन' को वाब्य अयवा नादव वा ऐसा व्यापार माना जा गकता हे 
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जिसमें इस वात की शवित अतनिहीत है कि वह सामाजिक के हृदय में अंब- 
सप्थित रह्यादि वासनाओ को विशेष रूप से आस्वादाकुरण का सामश्य प्रदान 
कर सके । काव्य का अनुभावन व्यापार! अकुरित रत्यादि वासनाओ को तत्काल 
ही रसादिरूप में पत्लवित कर देता है तो ब्यभिचरण-व्यापार विभावन से अंकु- 
रित तथा अनुमावन से पललवित रत्यादि बांसनाओं को सम्यक्‌ रूप से पुष्द 
बनाया करता है। इस प्रकार लौकिक दृष्टि से जिन्हें कारण, कार्य और सह- 
कारी कहा जाता है, वे रसोदवोध को दृष्टि से विभाव, अनुभाव और व्यभि- 
चारिभाव का रूप घारण कर अपने समस्त सवासित रूप में 'कारण' बन जाते 
हैं। चूंकि रसास्वाद की बेला मे ममत्व और परत्व की कोई भावना नही होती, 
अतः विभाव आदि तीनो व्यापार पृथक-पृषक रूप से रसाभिव्यक्ति न कराते हुए 
अ्यंजना नामक एक ही शक्ति में इस प्रकार सदलित हो जाते है कि उसके 
कारण प्रपाणके रस की भाँति अपूर्व प्रकार की आनन्दानुभूति होने लगती है । 


रसास्वाद का च सक्षण्प 


विद्वानों ने जिस आतन्दाकार चित्तवृत्ति को रसचर्वेणा कहा है वह शब्द के 
व्यंजना-व्यापार से उत्पस्त होने के कारण 'शाब्दबोधस्पा है तथा अपरोक्ष सुष 
के आलम्बन के कारण '्रत्यक्षर॒पा' है । नैयायिको ने शाब्दवोध की गणना परोक्ष 
ज्ञान में करते हुए प्रत्ययावोध के साथ उसका बनतविरोध निरूपित किया है, 
किन्तु वेदातियों मे 'तत्वममि' जैसे सुप्रसिद्ध शुतिवावयों के आधार पर जीव और 
ब्रह्म मे ऐक्य बुद्धि मानकर उस बुद्धि को शब्दजन्य होने के कारण 'शाब्द' तथा 
अपरोक्ष ब्रह्मविषयक होने से भ्रत्यक्षरूप' माना है, जिसके आधार पर तत्वदर्शी 
काव्यशास्त्रियों मे भी रसचर्वंणा को 'शाब्द' तथा "प्रत्यक्ष दोनों रूपो में 
स्वीकार किया है। इस प्रकार की रसविषयक मान्यता का समर्थन अभिनवगुप्त 
तथा मम्मट भादि आचार्यों की विवेचना से भी किया जा सकता है । 


मो तो काव्यास्वादन का आनन्द 'ब्रह्मनत्द से भिन्न! तथां लौकिक कारणों 
से उत्पन्न होने के कारण 'चिंत्तवृत्तिविशेषात्मकलोकिक आनतन्‍्द' रुप ही है, किन्तु 
उसे स्क्‌ और चंदवादि उपभोगजत्य सौकिक सुखों से विलक्षण ही समझना 
चाहिए । इसका कारण यह दै कि अन्य लौकिक सुद्र 'अंतकरण की वृत्तियो 
से युक्त चैतन्य स्वरूप” होते हैं जब कि रसरूप काव्यानन्द अत.करण की वृत्तियो 
से युक्त चेतन्यस्वरूप न होकर शुद्ध चैतन्य स्वरूप है और उस आनन्द को अनुभूति 
के समय प्रमाता की चिंततुत्ति आनन्दर्प में ही परिणतर हो जाती है। उस 
बितवृर्ति को रसतात्मक आवत्द की अनुभूति का अवच्छेदक या इयत्ताग्राहक धर्म 
भी नही कह! जा सकता क्योकि वह आनन्द अनर्वन्छिन्‍्त और द्यत्तारहित होने 
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के कारण लोकिक सुखो को उपेक्षा विनक्षण होता है। काब्यातन्द की इसो 
विज्श्नपता को ध्यान में रख़ कर मम्मट तथा अभिनवयुप्त आदि आनायों ते 
भगरनावरणचिद्दिशिप्ट इत्यादि स्थायिप्तावों को ही “रमो बढ़ा है। यहां यह बात 
ध्यास में रखने थोग्प है वि चेवस्यविययीभूल रत्यादि को रखने मान बार ऐसे 
अआवरणमुक्त शुद्ध चैतन्य को हो “रस' मातता चाहिए जिसने विपय रत्यादि 
स्थापिभाव हो । ऐसा मानने से “रसो वे स रत्यादि श्रुतिदावयों का भी विरोध 
नही हो सकेगा | 


आजार्यों हा मत है नि साच्य-रस दा थास्वादन अनुसिति अथवा स्मृति 
द्वारा मी नही किया जा सकता । इसका कारण यह है कि रसादिरुप ध्यम्थायं पे 
अनुधेद हीने में जितने नली हेतु उपस्यित किये जाते हैं दे सद्टेतु न होकर हेल्दा- 
भासमात हैं । चूत रस बा स्वरूप साक्षान्कारशभक होता है, जतः उस पूर्षानुभद 
का मम्कार प्रवोधरूष स्मरण भी नहीं कटा जा सबता | वस्तु साक्षात्तार 
और मस्वार-प्रबोध मे जा अन्तर है, वही अन्तर रस्वमानतासार ब्य तथा 
रत्यादि की ग्मूति म है। इस प्रवार वी सान्‍्यता रखते वाले विद्वानों न व्यक्ति 
विवेरषार आचार्य महिममट्ट थी उस सान्यता था ख्रण्डन किया है जिसे 
अनुमार स्मादि दी प्रतौति एक प्रयार वी अनु्िति ही है। इस विद्वानों वा 
गये है कि रसानुमिति और पसाभिव्यक्ति वो एफ ही वस्तु मिद्ध नही विधा था 
सबत्ता बयोकि केवल अनुमान दास स्वप्रवागानन्दस्वरूप और सहृदयट्दयमवबेद् 
रस वो मिद्धि सभव नहीं है । मच तो यह है कि रुस-प्रतीति भो सर्सतिद अनु- 
मात प्रत्रिपा से करने पर हेतु मे व्यभिचार हा जाता है जिससे 'व्याप्तिग्रह' कौ 
सम्भावना नहीं रहती तथा हेउु को सिद्धि भो नहों होतो । वास्तव में रामादिगत 
गत्यादि को प्रतोति और रस अथवा काब्यास्वादत दी चमत्वाशत्मक अनुभूति 
में 'यत्र सत्र धूमस्तत्र तत्र पहि.त” सदृश व्याप्ति! हो नहों होती। काव्य नौर 
नादय के ऐसे अनेक पाठक और प्रैक्षण (मोमासक और वयाकरण आदि) होते 
हैं जिन्हें काब्य-तादूय-्समर्पित विभादादि वो प्रतोत्ति से रामादियत रत्यादि वो 
प्रतीति तो अवश्य होती है, डिनतु रमामर चमत्वार नही मिलता । महृयहृदय- 
सवेय रम वी सिद्धि में रामादिगद रत्यादि वी प्रतीदि वो भो हेतु नहीं मादा 
जा सकता बयोजि चहाँ न तो किसी प्रवार की ब्याप्ति दा निश्चय सम्भव है 
भर न उममे पक्षवृत्ति ही निर्धारित है। यस्तुतः वहां तो बैवल हेत्वामास है। 
अनुमितिवादी आचार्यों ने जिस अनुमाग-प्र्निया था बराश्षम लेबर रयानुमिति 
हये सिद्ध मरने बाग प्रबत्त हिया है, बढ युकिसयतर नहीं है । चूडि रामादियत 
रत्यादि भावदी प्रतोति पे 'महृरवदृदयसवेय साखावर्द लिर्भररस' को हेँजुता 
नहीं रहा करती, अत रस नामक पदार्थ अनुमेव ने होवर एकाव्त: अभिव्यस्थ 
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अथवा रमनीय काव्यार्थ होता है । इतमा ही नही, व्यजनावादियों की दृष्टि मे 
तो वस्तु अथवा अलकारहूप प्रतीयमान अर्थ भी अनुगेय नहीं होता अपितु अमि- 
ब्यंग्य ही होता है । 


ब्रस्वादघता के सालोक से 'महारस' को अनुभूति 


आस्वाद्यता अथवा रस-चर्वणा रस का भेदक लक्षण है। उसके कारण 
रस की प्रतीति अन्य प्रतीतियों से मिन्‍न होती है। आस्वाधमानता अथवा 
चवंणाएमकता की दृष्टि से सभी रस तथा भाव एक ही हैं जिन्हे अभिनवगुप्त ने 
'सामान्य रस अथवा 'महारस' को राजा दी है। श्ूंगरादि रस उस महारम के 
“विशेष तिष्यद' कहे जा सबते हैं। एक ही “महारतस' के ये विशेष भेद विभावानु- 
भावों के सयोग-विशेष के कारण होते हैं, किन्तु विधावानुभावादि का समीग 
केवल निरपेश्न नही होता ( लौकिक दृध्टि से उसे किप्ती सवारी अथवा स्थायी 
भाव का अभिव्यजक होना हो चाहिए, जिसके अनुरूप सामान्य रस के भाव 
तथा 'विशेष रम' संज्ञक दो भेद किये जाते हैं। भावों मे उदय, संधि, शाति भौर 
शबल्नता »ादि अवस्थाविशेषों के कारण जब “चव्वंणात्यापार गोचरभाव/ 
आस्वाद्व बनते हैं दो उनके अनुरूप भायोदय, भावसंधि, भाव-शाति ओर भाव- 
शबलता आदि भेदी की सृत्टि होती है। इसी प्रकार विशेष रसो में जहाँ रति, 
उत्साह, शोक और हात आदि स्थायी भाव आस्वाय होते हैं. तो उनके अनुरूप 
अगर, बीर, करण और हास्य आदि विशेष रस निणन्‍त होते है । जहाँ स्थायी 
भाव आस्वाद होता है वहाँ व्यभिचारी भावों की निरोेक्ष आस्वायता नही 
रहती । स्थायी भावों की आत्त्वाद्यता मे रसध्वनि होती हैं, किन्तु जहाँ व्यभि- 
चारी भाव स्वतस्त्र रूप से आध्वाद्य रहता है, वहाँ भावध्वति होती है॥ भाव- 
ध्वनि के अधिक स्थल सुक्तक काव्य में रदते हैं जहाँ व्यभिच्ारी भाव भी विर- 
पेक्ष रूप से आस्वाद्य हो सकता है । मुक्तक द्वारा स्हास्वादन ग्राप्त करने के 
लिए काव्य-भावक में विश्वेष प्रक्रार की योग्यता वाठदीय है जिसका कारण यह 
है कि उसमे सामान्यत, भाव-ग्रतीति स्वतन्त्र रूप से आस्वाद्य होती है तथा 
विभाव, बनुभाव ओर संचारी भावो का भी पूर्ण वर्णक नही रहता । उसमे कही 
तो विभावों का आधान्य रहता है और कही अवुभावों का। ऐसी स्थिति मे 
सुद़तक काध्य के आस्वादयिता को अनेक बार पूर्वापर संदर्शों की परिकल्पता 
करते हुए कवि द्वारा अकथित किन्तु आस्‍्वाद के लिए आवश्यक अर्यों का सयोग 
करना पड़ता है जिनकी निष्सतता में ही उसे रम-अ्रत्यय हो सकता है। कहने 
की आवश्यकता नही कि नादुय अथवा प्रवन्ध काब्यों मे इस प्रकार की परि- 
कल्पना का अयत्त अपेक्षित नही होता, क्योंकि वाद्य में तो रसविष्पत्ति के 
प्रत्यक्ष अवसर रहुते हैं तथा प्रबन्ध काव्यो मे भी विभावानुभावों का समुद्चित 
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संयोजन होने पर नादूय के समान ही रतोत्दयें को अत्यक्षवत्‌ बल्पवा बी जा 
सहृती है । झुवतक काव्य वी स्थिलि उठसे उुछ भिन्न है जिमदा सेत उपयुक्त 
पक्तियों में किया जा चुया है । साराय यह है कि साट्य. प्रदत्थ ओर मुक्तक 
आदि सभी प्रवार वे काया से रसना््शगार योचरता' अथवा “जस्वायतां 
सनक धर्म जनुम्पूत रहते हैं जिन्‍्टे तार्विा ज्दष्डता में ग्रहप बरते हुए जमि- 
नवगुप्त ने उचित ही कहा है कि रस और भादादि सभी प्रत्रार के वाय्यार्थ 
एड हो 'महारस' के: निदर्शन हैँ । 


4 
काव्य-रस का अधिष्ठान 


कब्य-रस दे आस्वादन को प्रक्रिया मे एक महत्वपूर्ण प्रश्व यह भी है कि 
उससे उपलब्ध आनंद का मूल स्थात कहाँ माता जाए ? इस प्रश्न का सम्बन्ध 
रस-निष्पतिति केसाथ अनिवायंत जुडा हुआ है और सभी आघार्यों ने यथामति 
एतद्विययक विमर्श भी किया है जिससे अनेक प्रकार की उल्लेयनीय उपलब्धियाँ 
होती हैं । 

भारतीय काव्यशास्त्र के अनुशीलस से श्रकट है कि अद्यावधि उपलब्ध शोध- 
स्ामप्री के अनुसार सर्वप्रथम इस प्रश्त की और भरतमुनि का ध्यान आकृप्ट 
हुआ था । उन्होंते नादुयशास्त्र की विवेचना करते हुए रस का स्थान 'नादूय' मे 
निर्धारित किया और बतलाया कि जब रंगमंच पर विभाव, अनुभाव और स्पभि- 
चारिभावों का सयोग स्वायिभाव के साथ होता है तो रस की निष्पत्ति होती है। 
उनकी मान्यता के अनुधार रस की स्थिति विषययत है और साद्य ही उसका 
आधार है वयोड़ि वही पर रस की संसद्धि होतो है। उसके संतानुसाद रस 
आस्वाद् है क्योकि उसका आस्वादन कर सह्ृदयजन आत्म-विश्वाति प्राप्त 
करते हैं। 
नादूथ के ज्ञाप-साय काव्य सी रत रा अधिष्ठान है 


भरतमुनि ने मुख्यतः नाट्य में ही रस का स्थान माना था, किन्तु इसका यह 
अर्थ नहीं कि ताटकव॒तू प्रतीत होने वाले काव्य मे रस नहीं होठा। आचाये भटूद 
तौत का अभिमत है कि काव्या्य के विषय में भावता के बल से प्रत्यक्षकत्प 
संवेदना के उत्पन्त होने पर काव्य मे भी रस का उदय हो जाता है। उन्होंने 
अपने सुप्रसिद्ध ग्रत्थ काव्य-कौतुक में लिखा है कि उन सर्गदद्ध काव्यो से भी 
रस का आस्वादन सम्मय है जो प्रयोग अथवा अभिनय को समापन्‍त ने कर सके। 
बस्तुतः वर्णन-शैली के विस्तार दया प्रौदृ्व के कारण सुध्दु रूप में अंकित किये 
गये उद्यान, कान्ता और चद्ध आदि विभाव प्रत्यक्षवत्‌ ही प्रस्फुटिव होते हैं 
जिनकी रप्त-चर्वणा असंदिग्ध है। आचार्यों का कहना है कि सर्गवन्ध काव्य में 
भी गुण और अलकारो के सौन्दर्यातिशयुप के द्वारा रस की चर्दषा होती है। इस 
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विषय में आचार्य अभिनद्रगुप्त वा मत है वि, 'दाव्य भी मुध्यतः दशरूपकात्मव' 
ही होता है बधाकि उसम उचित भाषा वृनि, वाजु एवं नेपध्य आदि द्वारा रस- 
वत्ता का पूर्णता श्राप्त होती है ४ एसा प्रतीत होता है कि अभिनपपुष्त वे सन से 
नादय के प्रति विशेष घाह था जिसबा कारण वे उसे अत्य काव्यो कौ अपेक्षा 
उच्चतर गुएता प्रदान बरत रह । उन्हान लिया है कि सर्गवध आदि से मुबत 
महावाब्य मं नाधिका आदिस्त्रीपात्र भी सस्डृत भाषा जा भ्रयोग बरत हैं 
जिनस अनप प्रगार था अनौचित्य अर्थात्‌ स्सभग वा गारण उपस्थित हो जाता 
है। बस्तुत इस विषप मे वे जाचार्य यामस वी विधारधारा के समर्थ व हैं तभो 
तो उन्हान महावाघ्या और मुक्तक काब्सा व अभिव्यजनेनमौन्दय वी प्रशता बरते 
हुए ऐी उन्हे दशसूपैदा को अपका हीत वोोडि शा स्वीवार किया है ! उतवे 
मतानुधार 'द्ृदय-सवाद व तारतम्थ थी अपेक्षा स वाटव के श्रोता तथा प्रतिपत्ता 
बी आत्मस्‍्कुरणा था अनुभूति उम्रव स्पुट तथा जम्फुट आदि प्रेदासे अत्पन्त 
विभिष्र श्रकार वी हाती है /! इस प्रसंग मे हम उतकः अभिमत गा बहू अश 
उद्धृत बरना चाहत हैं. जिसम उन्होन बताया है कि सादयशास्त्र सहृदप और 
अमद्वदय दाना वा उपदारढ़ है और नादूय म ही रस होता है, लोब मेनही। 
बह्पुत' नाटूम व ध्ति उनतवा दृष्टिकाण अत्यन्त उदार है, तभी तो वे वाब्य को 
भी सस्ध्यगादि सा रहित भाद॒य हो मानते हैं। उसवा बयन है-+ 

* तन्न य स्वभावतों विर्मत्रमुदु रहृददयारत एवं समाशोचितश्रोधमोहामिवाप- 
परवशमनमों ने भवति। तपा तथाविधदशसूपवावर्णन्यममय साधारणरगनात्मव- 
चर्बेधप्राह्म रसचया नाग्यनशण स्पुट एव । ये यू तथाभूतास्तेषा अयक्षोचित- 
तपाविद्चवंघालाभाय नद्ादिप्रक्तिया स्वगत अपधरशोक,दिसवटहृदयप्थिभजनाय 
शीत्षादिप्रक्रिय. च सुनना विदचिता। सर्वोदुग्राहत हि शास्त्रसिति स्यापातू । 
तेव वाद्य एवं रखा ने सार इत्यर्य । वाव्य च नाद्यमद (7४ 


परवर्तो झाधाएों के अभिभत 


भरत ने परवर्ती आचायों न यधपि रस निष्पति और रस-स्थान वा विमर्श 
बरतें हुए सरतपुनि वी मूल पृष्ठभूमि वः परित्याग नहीं क्या, तथापि उनका 
विवधन साट्य दे स्थान पर काज्य को अपना माध्यम बनावर स्यक्त हुआ इन 
आजार्यों न बाब्य वो शब्दार्थभण बह कर रस डी स्थिति वाब्य ने शब्ये और 
अर्यों म मानी और उसका सम्बन्ध बाब्यायर्7॒रा से भो उपनियद्ध कर दिया। 
इस आचार्यों वी ग्रारस्मिक श्रेणी में आचाये भामह और दण्डो आदि शो गणना 


थी जा सो है, जिन्होंने असवारयाद के प्राघात्ध से रस वो सौण सत्ता प्रदान 
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की और उस्ते 'रसबत' अलंकार के रूपए में ही विवेचित करना युवितसगत 
समझा । ऐसे आचारयों के महानुसरर शब्दार्यमय काब्य ही रस का स्थान है, 
जिसका आस्वादन कर सहृदय अभाता 'प्रीति! अथवा आनद की अनुभूति करते 


हैं। 


भारतीय काव्यशास्त्र की विकासोन्‍्मुख परम्परा में यह एक अत्यन्त उल्लेख- 
नीय विषय है कि ज्यो-ज्यो यहाँ के साहित्य-ज्ञान की सर्जता और चर्दणा मे 
भारतीय मनीषियों की मेघाशक्ति अधिकाधिक काब्योन्मुख होती गई, त्यो-्त्यो 
रस-निप्पति और रस-म्थान के तात्विक विवेचन का विषय भी अधिक्ााधिक 
गम्भीर और महत्वपूर्ण बनता यया । इस विषय में आचार्य भदुट लोल्लट, 
भंदूटशकुक, भट्टवायक, अभिनवगुप्त और पडितराज जगन्नाथ के मत विशेषरूप 
से उल्लेखनीय हैं जिन्होते नाट्य विवेध्चित रस-विमर्श को विभिन्‍न दर्शनों के परि- 
अध्य मे तिरूपित कर उनका स्थाल निर्धारित किया है / इस मतों में स्वेप्रथम 
उल्लेखनीय मत आचार्य लोल्खट का है जो अनुकाये मे रस की स्थिति स्वीकार 
करते हुए इस मिद्धास्त की स्थापता करते हैं कि रामादि मूल-पात्र हींरस के 
आस्वादगिता हैं जिनका गौण रूप से अभिमाव कर नटादि भनुकरत्ता भी आस्वाद 
त्ेते हैं ॥ उनके मत से सद्धदय सामाजिक रस की अनुभूति वो ही करता, रसा- 
त्मक स्थिति का साक्षात्कार कर चमत्कार का अनुभव अवश्य करता है। लोत्लट 
का मत मूछतः “मीमासा' दर्शन पर आधारित है और उनके विचार से निष्पत्ति 
का अर्थ 'उत्पत्ति' तथा 'सयोग' का अरे 'उत्पाद्-उत्पादक सम्बन्ध है। उनके मत 
का जो नदीन विमर्श हुआ है उसके अनुमार सयोग का अर्थ 'उपचेय-उपचायक 
सम्बन्ध' तथा 'उत्पत्ति' का अये 'उपचिति” करना अधिक युवितमगत माना जाता 
है । लोल्लट के मत का साराश इतना ही है कि रस का वास्तविक स्थान अनुकार्य 
अथवा मूल पात्र का हृदय है जिम्तका गौण रूप से नट के चित्त में आरोप होने 
के कारण तम्जन्य चमत्कार से मद्ददय के चित्त मे भी उसकी कलात्मक प्रतीति 


होती है 4 


भदूट लोह्लट ने रस की स्थिति अथवा उसके अधिप्ठान का जो विमर्श 
किया है, उसका व्यावहारिक पक्ष अनेक दृष्टियों से अपूर्ण है जिसकी विसगतियों 
का अनुभव कर आचार्य शक्रुक ३ अपनो नदीन स्थापना प्रस्तुत की है। शक॒क 
का प्रतिपादत न्यायदर्शन पर आधारित है तथा वे “निष्पत्ति! का अर्थ अनुमिति' 
तथा सयोग का अर्थ 'अनुमाप्य-अनुमापक-सम्बन्ध' करते हैं। उनके दर्शन को 
बौद़ों की न्‍्यायमीमासा की आधारशिला पर विवेचित करते हुए सबीन आचार्यों 
ने 'निष्पत्ति' कर अर्य 'अनुद ति' तथा समोग का अर्थ अनुकारयय-अनुकारक सम्बन्ध 
के साथ संयोजित कर रस स्थिति का विर्धारण करने का प्रयास किया है| शब्रुक 
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बा वधन है वि' जब शमादि मूल पातो का परस्त्वि हो नहीं है तो उनके द्वारा 
अनुभूत रम दी सत्ता वर्तमान मे वसे समन है? ऐसी स्थिति में वे अनुझुत स्थायि- 
भ्राव को ही रस की सज्ञा प्रदान वर यह निष्यर्ष निकालते है वि जब नटाद्वि 
अनुकर्सा अपने कौशत एवं अभ्यास द्वारा स्थायिभाव का सफल अनुवरण वरते 
हैं तो सद्दृदय प्र क्षक उनके द्वारा अनुकार्य के स्थायिभाव वा असुमाग बर रत 
पघ्रिद्धि वर लेते हैं ) इस मत बे अनुमार नट दो रस का कर्ता अथवा स्थायिभाव 
पा अनुवर्ता अवश्य महा जा सकता है, विन्तु उसवा आस्वादयिता अथवा 
अनुभवर्ता नही । वास्तव मे नट वा वार्य अथवा अभिनय ही रस वा स्थान है 
जिसवा अनुमान सहृदय सामाजिर अपने राग्रात्मक संस्वार तथा नटामिनय" 
वीशल द्वारा बरत हैं । शगुव॒ या यह अभिमत भरतमुनि की मान्यता का एक 
प्रकार का पुनराख्यात है जिसमे अभिनय पर विशेष बल दिया गया है जबकि 
भरत मुत्ति बे! अनुशार रस वी शिद्धि म कवि-यर्मे और सट-वर्म मै समस्वय या 
अधिक आग्रह है । इस मत के अनुत्तार भी रम आस्वाद न होकर आस्वाद्य, तथा 
विषयेगत ने होकर विषयगत है, यच दि उसके लिए भ्रयुयत 'अनुमान” पद से 
उरावी विपयिगत स्थिति का भी घूमिल आभास अवश्य मिल जाता है। 


प्रतशप को धारणा 


रसास्वाद और उत्तके' भोकता वे वियय मे दशरूपब्रार धनजय वा रुपप्ट मत 
है दि 'अपन स्वाद्यल मे कारण ही स्थायिभाव रंग बनता है और वह रसिय' मे 
ही व्थिमान्‌ रहता है, अनुकाय गे नहीं, गयात्रि रसिव वी सत्ता ही विद्यमान 
पत्ता द्वोती है। अगुफाय ता गेवल बृत्त है जो भूतगाव में वर्तमान था अतः 
उसमे रस वी स्थिति मानना उचित नहीं हैं! इस प्रकार घनजय के विचार 
सै 'बाच्य अनुवार्यपरव न होइर रसिक परव होता है क्योकि रसिक वर्तमान है। 
एस वी प्रतीर्ति लोरिक दर्शन को ही हो सकदी है जो 'स्वर्मयी समरुवत' है और 
जो प्रसगागत क्रीडा, ईर्प्पा, राग और द्वेंप आदि सचारियों बा दर्शंत रुण्ता है। 
अतः रस अनुवायंवर्ती न होवर दर्शकबर्ती ही हाता है २ 


धनजद थे मत का स्पप्टीवरण बस्ते हुए यह बहा जा सकता है विः उन्होंने 
दाव्याधपिप्लावित रति आदि स्थायी भावा शो रखिकवर्ती माना है. बयोगि 
रसिवजन ही “निर्भर आनद' को सवित्ति वे आस्वायस्वरूप रस वी अतीति करते 
हैं। रस की अनुवापंवर्ती मानने पर यह प्रश्न सहज भाव से उत्पन्‍्न होता है वि 
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जब रामादि अनुकाय भूतफाल में विद्यमान थे तो उनमें वर्तगानकालीन काव्य की 
आध्दादमातता का रूप कैसे माना जा सकता है ? यदि यह कहा जाए कि शब्दो- 
पहित हप से अवतंगान का भौ वर्तयान के समान अवभार्य हो भरता है तो 
भी हमें यह स्वीकार करना पड़ेगा कि उप्र अवभास का अनुशव काव्यरसिक 
सद्ददयजन ही करते हैं, अतः हमारे आस्वाद के विभाव के रूप मे रामादि 
अनुकार्यों का वर्तमानवत्‌ अवभास ही इप्ट है। सच तो यह है कि कवि द्वारा 
काव्य का प्रवर्तन रामादि ह़ात्तो के हृदय मे रसोपजतन के हैनु नहीं किया जाता 
अपितु वह महृदवों के आनद के लिए किया जाता है, अत यही कहता समीचीन 
हैं कि काव्य-रस सर्देव 'समस्त-भावक-स्वमवेथ' होता है। यदि यह माना जाए 
कि श्ृंगारादि रसो की निष्पत्ति रामादि अनुकायों में ही होती है. तो उतका 
अभिनय देखकर भ्रेक्षकों को केवल यही ग्रतीति होगी कि स्वकातासयुत्त नायकादि 
ही रूंगारवान्‌ हैं और उस परिस्थिति मे उनमे रस का आसम्वादन भ होकर केवल 
घज्जा, अमूया और अनुराए के अपहार की इच्छा उत्पन्न होगी जिससे रफादि 
की ध्यंपता अपास्त हो जाययी । अतः धनजय के मत से भी यही मानना समुचित 
है कि रस विभावादि के द्वारा प्रेक्षक अथवा सहृदय में ही भाधित होते हैं । 


भदूट मायकु और अभिनवगुध्त के विधार 


रस की स्थिति अयवा उप्तका स्थान निर्धारित करने के प्रसंग मे किये गए 
तत्व-विमर्ण में आचार्य भट्ट नायक का मत विशेषतः उल्लेखनीय है गयोकि प्राप्त 
सामग्री के आधार पर सर्वश्रयम उन्होंने ही रस का स्थान सहृदय के चित्त को 
निर्धारित किया थां। उनके व्रिचारों का सूल सूच इतता ही है कि जब सहृदय 
का स्थायिभाव साधारणीकृत विभावादि द्वारा भावित होता है तो वही रस घन 
जाता है। उनका मत साख्य द्शंत पर आधारित कहा जाता है जिग्के अनुसार 
“निष्पत्ति! का अर्थ 'मुबित! तथा संयोग का अथे 'मोज्य-भोजक सावन्ध” है। 
नवीन विचारकों ने उसका विश्लेषण मीमांसा अथवा “शैवाईतबाद” के आधार 
पर करते हुए निष्पत्ति का अर्य 'माविति' तथा सयोग का अर्थ 'भाव्यभावक 
सम्बन्ध किया है। भट्ट नायक की भान्‍्यता का मूल अभिष्राय यह है कि काव्य 
में भावकत्व व्यापार द्वारा सहृदय के चित्त मे सत्वगुण का प्राधोन्य' और सत्वेतर 
गरणों का मांच हो झाता है जिसके कारण वे व्यक्तिगत सबंधो से मुक्त होकर 
ऐसी स्थिति प्राप्त कर लेते हैं जो ऐलिय विकारों से रहित होने के कारण उन्हे 
शा का भावन कराती है । बरतुतः सहूदयों के भ्रावित् दृदय के स्थायिभाक की 
परिणति ही रस-रूप भे होती है जिसके कारण थे आनंदमय विश्वाति का अनुभव 
सा करने लगते हैं तथा उम्र अनुभूति में भोजकत्व शक्ति का भी सपोध रहता 


है जिसके द्वारा “रप्-धोग कौ सिद्धि होती है । 
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रुस वी स्थिति निर्धारित बसे में सर्वाधिव प्रामाणिक मत आचाये अभि- 
भवुप्त का माना जाता है जिसके अनुसार हत्वत' रस बास्ताद्य न होकर 
आस्वाद-रप है जिसे व्यावहारिक दृष्टि से भले हो आत्वाय कह दिया जाय | 
उन्होंने रस वा 'रत्यादिविशिष्ट सापाधिक बात्मानद' व सज्ञा प्रदात बर उसका 
स्थान प्हृदय वा चितू या आत्मा माता है। यद्यपि अभिनदगुष्त वे मत में भरत 
भुति के प्रति अपार आस्था है और व॑ मुनि-बचन वो प्रभाण मान बर ही चत्रे हैं 
तथापि उन्हांने उस विवेचग को जो ताहिविव रवसप प्रदान किया है, यह निश्चय 
ही उनकी प्रतिभा नो परिवायत्र है। या तो उनझा मत वेदात-्द्शंन पर 
आधारित वहा जाता है, कितु गम्भीर दृष्टि स विवेवत करने पर उसवा मूल 
आधार 'ईंवाईत' हो शिद होता है जिसने अनुसार “नि्षात्ति! का अर्प अभि 
व्यक्ति! और संयोग का जर्य व्यग्यप्यजप सवध' है । बहने वी थादश्यकता नही 
कि अभितपयुष्त ने जिस दाशनित्र प्रतिर्षत्ति द्वारा रस-भीभाना बी है उसे शावर 
बेदात थे साय सपोजित वर पह्ित राज जगस्ताथ ने उसे नीम टीप्ति प्द्मम करते 
का उपक्रम विया है जिसदे अतुसार वे 'भग्नावरणचिद्रिश्चिप्टी। रत््यादि” अर्चात्‌ 
अज्ञानहप आवरण मे मुक्त शुद्ध चैतन्य वे विषयमत रत्यादि स्थायी भाव को ही 
"रस मे मात कर 'रव्यादवच्छिन्ता भग्नावरणा चिदेव रस अर्थात्‌ रति अदि 
स्पाधी भाव से विध्विप्ट आवरणमुक्त शुद्ध चैतन्य को ही 'रस' भी सक्ञा प्रदात 
बरमसा सर्वेदोभारेस समुचित समझते हैं! अभिप्राय यह है दि भाग्तीय साब्य- 
शास्त्र में रत का। स्पान अबवा उतनी स्थिति का निर्षारण करने के अनेर सदू- 
प्रपल्त हुए हैं जिनरी भूमिका मे भारतीय वितव और ज्ञान क्री चिरतत और 
अखष्ठ परम्परा का मुविशाल मोर महान्‌ इतिहास सुरक्षित है। 


र॒पत के अधिष्ठान का व्पावहारिशि पश्ष 


प्रश्त होता है हि रस अयदा वाव्यानन्द के यिषय तथा स्थान दे विदेचन मे 
आरतीप आचार्यों ने जो ऊह्पोह विए हैं, उनका हमारे जीवन के व्यवहारितः 
दक्ष से वेग सम्बन्ध है ?े बधा रख वा। स्थान एवॉन्तस विपयगत है अथवा 
विधमिंगत २ बया बोई हैस़ां स्थत भी है जहाँ इसे प्रकार वी मान्यताओं रा 
समीब रण हो जाता है ? रस अपदा गराब्यानन्द था सिद्धान्त दया भारतीम जीवन 
तथा दर्शन पर हो घटित है लथवा उसे विश्वजनीत सथ के रूप में भो स्वीवार 
किया शा सतता है ? उस पिद्धास्त में कया ऐसे तथों बाय भी सम्वित है जो 
क्षाधघुनिर मनोविशान ने गुसमृद शात वी परम्परा में अधिप्टित होरर हमें नवीत 
दृष्टि दे सकते हैं झयवा दे एयमात्र रुद्धिप्रस्त और देशवाल बी मीमाओ में बाबद्ध 
होकर ही वाष्यानग्द फ्ो विवेचता वस्ते हैंरे इसी श्रय्यार बे अनेव प्रश्न 
बाघुनिद विधारढ तया साटियानुशौलड के सम्मुप उपस्थिति होते हैं जिनका 


403 


विमर्श किए बिना रस-सिद्धान्त को सर्वेधा सुशह्ष रवीकार करने से अनेक 
विद्वानों को आपत्ति है। इग सिद्धान्त को पूर्वाग्रहदंधित कर ऐसी अनेक सम- 
स्याओ को भी जन्म दिया गया है जो तात्विक दृष्टि से अपना कोई महत्वपूर्ण 
अस्तित्व नहों रखती ॥ उन समस्याओं के विवेचन तथा समाधान का दिश्लेषण 
करना प्रस्तुत निवन्ध का मूल प्रतिपाद्य विषय नही है। अत यहाँ तो हम गेबल 
इतना उल्लेख करता ही आवश्यक समझते हैं कि काव््यास्वादन व प्रक्रिया 
ततवत भारतीय रम-सिद्धान्त की भूमिका में हो समीक्षित होकर ही ऐसी 
पथ्योपलब्धि करा सरती ह जिसके द्वारा देशरातावच्छिनन साहित्य-माधना का 
छुखद आस्वाद निरुषित किया जा राके । यहाँ टग राक्षेप भें उतत सिद्धान्त की 
उपलब्धि का सारभूत उल्लेख करते हुए रस के अधिवास का प्रश्त व्यवहारिक 
दृष्टि से स्पष्ट करना आवश्यक समझते हैं । 


कृति, कर्ता और भावक को संश्लिष्ट स्थिति 


कांव्यास्वाद की प्रक्ियां में काव्यकृति एयम्‌ काव्य-सर्जक का महत्व विशेष 
है अथवा काव्यास्वादयिता का, यह एक ऐसा प्रश्न है जिसका यशथेध्ट सम्बन्ध 
हमारे विवेच्य विषय से भी है। इस प्रइत का उत्तर देते समय हमारे सम्मुख 
तीन पक्ष काते हैं जिन्हें हम काब्यकार, काब्यशूति और काव्य-भाव के पक्ष 
कह सकते हैं। इन तीनो पक्षो का रहस्य समसे विना काव्य-रस के आस्टादन 
ओर अधिष्ठाव का विपय सुम्पष्ट किया ही नहीं जा सकता । काव्यकार अथवा 
काव्य का स्ष्या एक ऐसा व्यक्ति है जो अपनी कृति के रूप मे अपनी अनुभूति को 
स्वसंदेध बनाकर उपस्थित करता है जिससे काव्य का आस्वादय्रिता भी उसी 
की भूमिका में ससप्रहण करता है। काव्यकार और उसकी कृति के साथ-साथ 
काव्य के आस्वादयिता में कोन-कौत से गुण होने चाहिए उनका विवेचन करने 
को यहाँ आवश्यकता नहीं है। वस्तुत. काव्यास्वाद की विवेचना मे उपर्युक्त 
तीनों पक्षों का ग्रापेक्षिक महत्व है और एक ऐसा स्थल भी आता है जहौँ तीनों 
को तादात्म्मपरक भाव-समध्टि भी हो जाती है। काव्य को रसात्मकता तभी 
सार्थक है जब उसकी सर्जता मे ऐसे भाव-रत्न प्रकाशित किए जायें जो शब्दाय्थ 
के माध्यम से व्यज्ित सौत्दये द्वारा काव्य-रसिको को आत्मव्िभोर करने मे समर्थ 
हों। 'रसे' सारश्च चमत्कार: 'रसात्मके वाक्य काव्यम्‌' तथा 'रमणीयापप्रतिपा- 
दकः शब्दः काव्यम्‌' के अद्विखत वकोक्ति, रीति, ओनित्य, अलकार तपा ध्वति 
आदि को जिस रूप मे काव्य का आत्मतत्व सिद्ध करने के प्रयत्न विविध दृष्टि- 
कोणों से किये गए है, उदका मूल मतव्य यही है कि काव्याविधान मे आतन्द- 
तत्व क सन्निवेश होता है जिसका स्रष्टा कवि का मानस-लोक है किन्तु वह रत 
जब तक प्रेषणीय नहीं बन पाता तब तक उसकी सार्थकता सफलीभूत नहीं 
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होती । वस्तुता बवि और भावकु के बीच ताइल्न्य-सूत्र वो अभिसधि बरने 
में बाव्य-हुति हो माध्यम वा काय करतों है | कवि वी 'स्वान' सुबाशं भावना 
किस प्रत्ञार जनहितायां बनरर सोववल्थाथ और सलोवानन्द दा प्रसार 
बरती है, यह एश ऐसा प्रश्न है जिनवा महत्द दिसी भी रूप मैं बम नहो दिया 
जा सता ) इस विषय में सभी देशो वे साहित्यानुशोलक्षों मोर मावचाएों ने 
अपने-अपने मत अमिन्‍्यत्त जिए हैं। तुतसोदास झी ने शब्दों मे यदि रघुनाय 
गाथा अथवा बाब्यसर्जदा एड और स्वात लुखाय (कवि बे आ म-सुख के लिए) 
है तो दूसरी ओर बह सुरसरिसम 'सर्वजनहिताय' भो है बयोनि ऐसा होते पर 
ही वह अपनी अभीष्ट प्रयोजन-रिद्ध पर सशती है। सच तो यह है कि बाब्यादि 
साहित्यरुप रमणीय रींदर्य बो भांति तन्मयोभवन' बराने वाज़े हैं तो बाब्य- 
भावत उनमे तन्मय होने वाले चेतन प्राणी ॥ इस प्ररार वाब्य का अनन्द विषय- 
गत और विधयिगत पल्लो का समन्‍्दय बरता हुआ चलता है। बिहारो वे एछब्दों 
में 'रुए रिझ्ावनदरार ये, ये नैना रिश्यार' रो उरित्र रा्य-सर्जना और वाध्या- 
स्वाद बो एक दूसरे के पूरव रूप मे उपस्पित बरने का ही तो परामर्श है । 


कदियत सदित हो रसाधिष्टान शा आदि रुष है 


रस बे अधिवास बो विवेचना मे कवियत साधरपीघूत संवितू का अत्यधिक 
महत्व है। वह सवित्‌ सम्पूर्षे राव्य में ध्याप्त रहता है और परम्पर्थतः वही 
“रस! सजा था धणिवारों है। वाव्य अपवा नाट्य भे जिय चरित्रो वी अवतारदा 
बी जाती है, वे बेवत वविगत सदित वे वारण हो सट्दय सामराजिगो हे सदृदर 
तब पहुँचने का सामर्प्य प्राप्त करते हैं।॥ ऐसे चरितश्रो वा तिर्माण करते समय 
मवि था तो बल्पना का आधार नेता है था भ्रय्यात इतिवृत्ति बा । अपनी पातर- 
सरजना द्वारा वह इस दात वा पूर्ण प्रयत्न वरता है दि उसवा अपना साधारघी* 
भूत प्रत्यय वाव्यास्वादशिता सामाजिफों तब पहुंच सबे। वस्तुता बविंवा 
प्रत्यप न तो उसरा व्यक्तिगत मनोविवार टै ओर ने उसका सजी सुखद य 
ही। वह तो साधारणीवररण यो भूमियाा पर अतिप्ठित उसवी एद ऐसी अनुभूति 
है जो उसके लौबिब जीवन वी दृष्टि त्तया अनुभूति से प्रिन्त तथा सोकोत्तर 
शेणो वो है जिन बाव्यों मे बवि-सवेदना को सोकोत्तर सवित्ति नहीं होती, वे 
दाब्य से कहे जावर 'दाव्यानुगर ही हे जा सवते हैं जिन्हें प्रायोत विद्वतों 
मे आलैण्यप्रस्या जपया *रखजीवनरहित अविसूति' सात्र कहना अधिक उवित 
समझा है। 


बदि और रपदिक रा साणरणीमूत प्रत्यप एश्जातोय है 


कवि के जिस साधौरणोमूत्र श्र यय वा उल्तेध उपयुग्त अनुब्ेद में विश 
गया है, उसबा वाब्यनरसित्र बी सनोमूमिका से भी अविच्छेय सम्दस्ध हैं। 
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बस्तुतः कवि मा साथरणीमूद प्रत्यथ तथा रसिक के काव्य-पाठ अथवा शाव्य- 
दर्शन से प्राप्त साधारणीभूद प्रत्यय एकयातीय हैं। दोनो के हृदयसंवाद अथवा 
बासतायंवाद में एक प्रदार के तादात्म्य के तत्व समाहित हैं । काव्यगत नायकादि 
के अभिवित्रण अथवा कवि को आत्मामित्यक्ति को उस हृदप-संवाद के भाष्यम 
के रूप में स्वीरार विया जा सबता है । वस्तुतः सवाद का अर्षे एकत्रदुष्टस्यअन्यश्र 
तथाइशेव्तवाद:' है जिसके कारण का व्यविश्रित मूल पात्र, कवि तथा काब्य- 
रफिक के अनुभव वो श्रेणी तथा उनका स्तर “एक! हो जाता है। भट्ठतीत में 
इसी छिद्धास्त को ध्यान में रखते हुए नायक, कवि मौर थ्रोता के अनुभव को 
प्रमानता प्रदान थी है । कवि के साथ काव्यरसिक के हृदयमंवाद को दृष्टिगत 
करते हुए अभिवपुष्त मे उचित ही कहा है झि “कविमवित्‌ ही परमार्षतः रस है 
जिम्ी प्रतीत काव्य-रमिक को होती है । 


रत के अधिप्टता के लिए 'तन्पपोमदन' को घोष्पता आवश्यक है 


तन्मपीभवन की योग्यवा काव्य-रप्तिक का एक आवश्यक गुण है। उत्त 
योग्यता की सम्पल्नता के लिए आस्वादयिता में तीन विषयों का होना आवश्यक 
है ।--] नादूयगत जबवा काव्यगत अर्यों का सामान्यत्व से प्रहण: 2--प्रतीति- 
विश्वाति और 3--अनुमानपदुता ॥ नाट्य अपवा काव्यगत अर्थों का समस्वय से 
ग्रहण होने पर काब्परसिक के सम्मुख व्यक्तिविशिष्ट सम्बन्धों की प्रतीति की 
सम्भावना उत्पस्त हो जाती है जिससे रस-निः्यत्ति के मार्ग में विशिष्ट व्यवधान 
उपस्थित हो जाता है । काव्य अयवा नादूय में कविद्वारा जो प्रतीति अभिव्यक्त 
की जाती है, उसमें रसिक-दय की विधांति अवश्यमेव होनी चाहिए । उस प्रतीति 
जे क्िप्ती मिद्धि अथवा प्राप्ति का मात होने पर प्रृंतया रसास्वादन हो ही नहीं 
सकता। बस्तुतः काव्यवादूयगत प्रतीति स्वयंपूर्ण होती है, अत उसका आस्वाद 
औ उसी भाव से लेता आवश्यक है । आचार आनत्दवर्धत गे उस बुद्धि को 
तत्वायंद्शिनो घुद्धि कहा है जिसगे सामान्यत्व से ग्रहण करने तथा काब्य-प्रतीलि 
में विधान्त होने के दो विशेष धर्म रहते हैं। तन्‍्मपीभवन के लिए तीसरी 
आवश्यक दात 'अनुमानपटूता' है जिससे काव्य-रमिक को झदिति प्रत्यय! अति 
व्त्काल प्रतीनि' हो जाती है यों तो 'अनुमानपदुता' की ग्राप्ति का कम वही 
है जो लोविक अनुभवों से सम्बद्ध कार्यकारण-भाव आदि का होता है किन्तु 
काव्यास्वादन की बेला में वह अनुमातपदुता 'कटिठि प्रत्यय के कारण रसिक मे 
'रसावेश' ले आती है जिससे काव्यानन्द की तल्ाल प्रवीति हो जाती है । काव्य- 
संगूचन जब विशानुभावों द्वारा तात्कालिक प्रतोति के रूप मे 
लिए हमारी बुद्धि को व्यग्र नहीं होना पडता तभी दाध्तविक 
के रसास्वादत्‌ के मार्य में उपस्थित होने वाले 


* बणित वृत्तियों का 
होता है ठपा उसके 
'रप्त-प्रत्यय' हो पावा है । काव्य 
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अनेक रस-विध्न भी होते हैं जिनका विदेघत एप स्वतन्त्र निवन्ध में विया गया 
है। यहाँ पर तो हम वेवल इतना ही सकेत वरना चाहते हैं कि 'झटिति प्रत्यय 
अथवा 'तात्वालिक अनुमानपटुता' के अप्राव म॑वाव्योत्पन्न रसिकता बी ठीक 
यही दशा हो छाती है जा किसी जो शीर्ण अथवा टूटे फूटे बर्तन में रसवी 
होती है । वस्तुत रतास्वादन के समय भी अनुमान का एक कम रहता है, किन्तु 
उमरकी प्रतीति ऐसे अविलम्व भाव से होती है वि हम उसके क्रमका पता ही 
मही चलता | आचार्मों ने उत क्रम को फलानुमेय प्रारम्भ के समान बास्थादा- 
नुमेय कहा है और आचार्य आनन्दवर्धन ने तो इसी विषय के स्पप्टोररण के लिए 
+रसास्वाद' की 'असलक्ष्यत्रमध्वनि' बी सज्ञा दी है। उन्होने रस बे' प्रत्यप वा 
वर्ण निम्दलिखित मारिया म रिया है जो अत्यन्त तात्विव और गुर गम्भीर 
है! 

तद्यत्‌ सचेतर्सां सोथ्थों वावयर्थ विमुयात्मनाम्‌ । 

बुदूघो. तत्वदरशिन्याँ. क्षटियेवावभासते ॥[ 


5 
रसों की सुखदुःखरूपता 


हत्वतः रम को आनन्द-हुप कहा गया हैं, कित्नु उसके ध्यवहारंगत विभेदों 
को दृष्टिगत रखते हुए विद्वानों ने उमकी सुखदुखखूपता को भी निछूपण किया 
है॥ दस प्रकार की विचारणा के मूल में आत्मा और गन का गधर्ष विद्यमान है। 
यदि रस को आत्मप्रकाशन का हो रूप माना जाय तव तो वह अपनी चिदानंद- 
मय स्थिति में आनन्दरूप ही है, छिन्तु यदि उसे मानप-संवेदना से उद्भूत मतो* 
विकार की उदात्त परिणति समझा जाय तो उमका स्वरूप सुख दुख के उमय- 
विध पुतितों का स्पर्श करता हुआ चलता है। इस विषय को गहनता और 
ध्यापकता में न जाकर हम भारतोय काव्यशास्त्रियों को प्रमुथ मान्यताओं के 
अनुरूप हो इसका विश्लेषण करेंगे । 
रफों को सूखदु छरुपता 

आदार्यों ने नादूय रसो को विवेचना के प्रसंग में उदकी सुखदु:खरूपता का 
जो विपर्ण किया है वह काव्य-रसों पर भी सघटित हो जाता है। उन रसो में रति, 
हास, उत्साह तगा विस्मय नामक स्थायिश्ञावों से क्रमशः निष्पन्त श्गार, हास्य, 
बीर और अद्भुत रस मुख्यत' सुवरूप माने यह हैं, किन्तु उनके साथ दु.ख का 
सम्बन्ध भी रहता अवश्य है । उतको सुखात्मक तो इसलिए कहा जाता है कि 
उनमे चिरकाल पर्यन्त बने रहने वाले सुख की कामता और विपय-भोग की 
प्रमुखता होने से उनके लिए उत्कट अभिलापा होती है और उनकी दुःखात्मकता 
का आधार यह है कि उनके विनप्ट होने के मय से रत्यादि के साथ दुःख का 
अंशवः सम्पर्क हो जाता है । यह कथन जहाँ श्ागार रस के सुख्र-दुखगय 
उभयात्मक रूप का भ्रमाण है, वहाँ आधवार्यों ने हास्य रस को भी उभयात्मक 
माता है क्योकि सुखात्मक हाम में भी उसकी समाप्ति हो जाने पर सुद् के साथ 
विद्युत-्कांति सदृश दुःख वग भी क्षणिक सम्बन्ध होता है। उ्साहप्रमूवे बीर स्‍्स 
मे दुःखमिधित सुखरूपता इसलिए मानी गई हैं कि उसमें तात्कालिक इुःघ तथा 
श्रम उठाकर बहुत से लोगो का उपकार करते हुए चिरकाल पर्यन्त सुख-प्राप्ि 
की कामना बनी रहती है। विम्मय नामक स्थाविभाव से निण्न्त अद्भुत मे 
जिरतुमंधान अर्थात्‌ बिना विचार के आपातत: तडितुस्य क्षणिक दुःखानुविद्ध 
सुखरूपदा का बाभास मिलता है। अभिप्नाय यह है कि संसार के सुब-दुःख 
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प्मन्दित स्वभाव बी भाँति पूर्वोक्त चारौ रस प्रधारत' सुवात्मक होने पर भी 
ध्यवहारत' उभयात्मर होते हैं 
झामन्रदादों ओर उपचयदादो आचायों के अभिमत 


आनन्ददादी आपघार्यों ने रस को आवन्दघन सदेदना बा हो जास्वाद व हकर 
उसे विविध्न सविद्विधाति को अवस्या अथवा चर्वंधा बहा है तो उपचयवादी 
प्राचाएँ ने उसे सुखद णात्मक रुप याना है। एवं हो दृष्टि थे रप ध्यायि- 
विनक्षण' है ता दूगरे ने! मतातुस्तार वह स्पायी' मात्र है। आनन्दवादी आचायों 
पी परम्परा में ध्वनिवरार आनन्दवंधंन भट्टतोंत भट्टनायवा, अभिनव युप्त, 
मम्मठ, हेसबल्द, विश्वताथ, प्रभागार मघुमूदन सरस्वती और परडितराज 
जगन्नाथ आदि आते हैँ तो उपवयवादी अपया परिपोषवादी आचारयों वी परम्परा 
में दष्डी, वासने, सोल्लट शुक्र, भोज तेपा रामचन्द-गुणचम्ध को ग्रण्नांबी 
जाती है ! सास्यगाडी आचार्यों दो भी रस दे सुख दुःघवाद मी परभ्परा स्वोरार 
है। शेवल आनन्दवादो आयाययों को यदि रस की घ्वन्यात्मवता मे बास्पा है 
तो सुखद खवादी आचार्यों को ध्वनितत्व स्दीग्रार नहीं है। यों तो बावाये 
भट्टनायव' आपाततः भोगवादी हैं, दिन्तु उनके द्वारा प्रतिपादित भावषत्व और 
भोजवत्व सज्ञत व्यापार तत्वत' व्यजना-म्थापार ने ही रूप हैं. जिसवा विवेषन 
बरते हुए आचार्य प्रभिनपयुष्त ने उन्हें ध्वनिवादियों बे मिंस्ट प्रतिष्ठित रिया 
है। तत्वदृष्टि से तो हमे भानन्दवादियों था अभिमत हो विशेष सुप्राष्म पीत 
है, विन्‍्तु सुथरद'वादियों के तक॑ प्रो शर्बषा उपेक्षणोय नहीं पढे जा छव॑ते, 
क्योकि उनमें आधुनिक मनोविश्तेषणवेत्ताओ को शी प्रचुर ध्षान-सामग्रो उपतब्ध 
हुई है। 
उपययवादो आचार्पों का मतव्य 


उपचपवादी आजार्यों ने उस रयायी प्राव वो रस माना है जी पिभाव तपा 
ध्यभिषारी भावों से परिषृष्ट होवर एपष्ट अनुभावों द्वारा साक्षालारित्व से 
निर्णोत होता हैं। बट रस सुयदुश्यात्यरः है ॥ इष्ट विभावादि द्वारा उपनीत 
होने वादे श्गार हास्य, वीर, अद्भुत तपा शात रस सुखतर हैं, रिन्यु अविष्ड 
विमादादि द्वारा आनौत बाघ, रोट, वीभत्य तथ॑भयानन रख दुपरस्प । शत 
आचार्यों का मत है वि लोविब अवस्था भे विद्यमान रहने बाला सुखद यात्मछ 
भाव जब उसी रुप में परिषुष्ठ होता है. तो अपनी परिपुष्ट अदरपा में रमनीय 
बन जाठा है उरचयवादी आार्पो वी परम्परा मे रामच:-यूपचन्द को विशेष 





], स्पायी भावः ध्रितोष्ष: दिभावव्यभिचारिप्ति ! 
सपप्टानुभावनिश्वेर'. धुयदुयात्रो राव 
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गौरप श्रप्व है, यथ्प्रि उनसे प्रायः डेड सौ वर्ष पूर्व आचाये भोज रस की सुब- 
दुःखात्मझखूपता का प्रतिपादन बार चुके थे । अभिनवगुप्त ने राख्यिवादियी के 
एक विशेष मत का उल्लेग्र करते हुए उन्हे भी सुयदु खात्मवादी माता है। 
बयोकि थे भी रस-विवेचना में 'परिषरोप भाव” को ही स्वीकार करते चले हैं । 
आधाये ढामत ने अपने काग्यशास्त्रीय ग्रन्थ से एक श्लोक उद्धृत फरते हुए 
वतलाया है कि करुणनादयों में रप्तिकजन सुर दु.खो के सप्लव का ही 
अनुभव करते हैं।। लोल्लट कय. परिषोपवाद छिक्त रूप में 'कश्णादौ 
प्रत्युत दुषप्रभाष्ति! का भ्रतिपाइन करता है, वह अनेक स्थलों पर अभिनवगुष्त 
द्वारा खडित किया गया है। अनुकरणवादियों के मत में भी रस की सुखातमक 
और दुृखात्मक स्थिति की स्वीकृति के 3केत मिलते हैं। वस्तुत. सुखदुःयवादियों 
की परम्परा में 'स्थामी' को व्यवितसंवद्ध माना गया है और उस व्यक्ति-संदद्धता 
के प्ररिषोष रूप को हो “रस” कहना उत्हे समीचीन प्रतीत हुआ है । उनका सतत 
है कि रस-निष्पत्ति में निहपित विभाव आदि उपकरण स्थाय्रिभाव के परि- 
पोष के कारण” अथवा आदि--उपकरण हैं झिनकी उपपत्ति में स्थायी का 
लौकिक स्तर भी बना रहता है । वस्वृत्त. लौकिक स्थायी का स्वरूपतः परि- 
पोषण ही “रस” है, अतः अपनी लौछिक सत्ता के कारण यह सुखदु.पात्मक 
स्वरूप साला णाता है । करणादि भावों से आतत्दोषसब्धि होने का कारण 
निरूपित करते हुए उन्होंने लिखा है कि भाट्यभावों का स्वभाव अथवा मठ का 
अभिनिवेश किया अनुकृति-कौशल्र हो आनन्द का कारण है जिसे माद्यदर्पणकार 
रामचद्धगुणचन्द्र ते कवि अथवा नटनगत शवित का चमत्कार कहा है ये 
उपचयवादी आचाय॑ रस-निष्पत्ति की विवेचना में एक विशेष क्रम को भी 
स्वीकार करते हैं । उनका बढ़ना है कि स्थायी से लेकर रसत्व की प्राप्ति का क्रम 
इस प्रकार विवेचित किया ज॑ सकता है कि विभावों द्वारा 'उत्पन्ना अनुभावों 
के कारण 'प्रतीति योग्य” तथा व्यभिचारी भावों के कारण 'उपचित' होने बाला 
स्थायी भाव ही अन्तिम क्षण में रसत्व प्राप्त करता है । अपनी उपचित अथस्था 
मे रस की संज्ञा धारण करने वाला स्थायी अपनी अनुपचित अवस्था में भाव 
मात्र है और यदि उसका उपचय आवश्यक मात्रा में नही होता तो उसमें मद- 
बरता अथवा मदतमता भी भा जाती है। अभिष्राय यह है कि उपचयवादियों 
की उपपत्ति के अनुसार रस को गमत-क्रिया के समान” पर्यन्त में बाने बाली 
स्पायौभाव फो उपचित अवस्था कहा जा सकता है जिसमें न तो झटित्ति-प्रत्मय 
के ही अवसर रहते हैं और न 'अखड्सविद्विश्ाति' को ही धम्मावना है। अपनी 
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पात्रगत, नटगत तथा रक्तिकणत लोविक भूमिका पर अधिप्ठित रस थी सु्े- 
इुसरूप उभयविधता की पिद्धि इसी आधार पर को जा सकती है । 
रापचन्द-पुणवन्द्र का विभज्यवादो दृष्टिकोण 

नाट्यदर्पेणवार दामचन्द्र-गुणचन्द ने विभज्यवादी दृष्टि से कुछ रसोको 
केवल सुबाध्मक माता है और शुछ रसो को केवल दु खात्मक । उन्होंवे 'नाट्य- 
दर्षण' के तृतोर विवेक की १०६ यी क्रारिका की व्याख्या करते हुए लिखा है 
कि “इप्ट विभावादि से उत्पन्त होने वे रारण श्रृ गार, हास्य, बीर, अद्भुत और 
शात नामक पाँच रप् नितात सुखरूप हैं तथा अनिष्ट विभावादि से उत्पन्न होने 
के वारण वरुण रौद, बीभत्स और भयानक सत्कक चार रस नितात दु खात्म- 
स्वरूप ।” उन्होंने अपनो विवेचना के अन्तेंगत उन विचारकों के अभिमत का 
खड़न विया है जो सभी रसो को निताँत सुशखस्वरूप मानते हैं | इस विषय में 
उनवा बषन उद्धृत करना अनुचित न होगा-- 

* यत्‌ पुन सर्वरयाना सुधा मकत्वभुच्यते तत्‌ भ्रतीतिवाधितम्‌ । आरस्तां नाम 
मुह्यविम्मावोप चित , काब्थाभिनवोपनीतविभावोषचितोंएपि भयानकों दोमत्सः 
करगी रौदो वा रसास्थादवता अनार्येयाँ काम्पि बनेशदशामुपनयति ॥ अतएवं 
मवव रृभिष्टदिविजने समाज ॥। ने नाम सुखास्वादादुइवेगो धटते।” 

अर्थात जो लाग सद्द रमो को नितात मुखास्मक मानते हैं, उनका मत 
प्रतीनि से बाधित हो जाता है। मिह, व्याक्न आदि सुम्य विभादों से उत्पस्त 
भयानत आदि रस तो निश्चित रूप से क्वेशप्रद और दु खात्मज होटे हो है, 
किन्तु काव्य के अभिनय में उपनीत दिझादों से उपचित भयानक, दौमत्स, वरुण 
दा रौद रस भो उतने आस्वादयिताओं में किसी अविवंघनोय स्लेग-दशा को 
उत्पन्न वर देते हैं । यहो फारण है वि, भयातव आदि रो से प्रेश्क समाज 
उद्वि्त हो जाता है । पदि भयानर॒ बादि रस सुद्रात्मर होते तो उनमें उद्दैग 
उतलस्त नहीं होता बयोडि सुख ने! आस्वाइन से उद्ेग हो हो नही सबता। वस्दुतः 
भयानक आदि रस दुखात्मक ही होते हैं। 

रामचन्द्-युणचद्ध ने भयानक आदि दु खात्मर रसो वा विवेचन करते ह्ए 
एक महत्वपूर्ण निष्कर्ष निज्राला है जौर वह यह है कि इन रसो के आस्वादन मे 
एक प्रवार का चमसचार प्रतीत होता है जिसका कारध कवि और नट को 
कौगलमात्र है। अपनी मान्यता को तहंसम्मत बनाने के लिए उनका क्यन इस 
प्रकार है -- 

“परत्‌ पुनरैभिरपि चमत्कारो दृससे स रसास्वादबिदामे सनि ययादस्थित- 
वस्तुप्रदर्शतेत वविनेट्शवितको बत्रेन । विस्सयस्ते हि शिरश्च्छेडवारियावि प्रह्मर- 
बुशवेत वैरिषा शोणोीरमानिन. । अनेनंव च सर्वायाह्वादकेन ढ्रविनट्शक्ति- 
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जन्मना चमत्कारेण विप्रलब्धा परमानंदरुपतां दु.खात्मकेप्वापि कशणादियु 
सुमेघस: प्रतिजानते । एतदसस्वाइलौल्येन प्रेक्षका अपि एतेयु प्रवर्तन्ते | कवयस्तु 
सुखदु.पात्मकर्मसारानुरुपृयेण रामादिचरितं निवधनन्त सुखद खात्मकरसानुदिद्ध- 
मैव अपनति । पानकेमाधु्यमिव व तोश्णास्वादेन दुःबात्वादेन सुतरां सुदानि 
स्व॒दंते, इति । 

अर्थात्‌ भयानक आदि दुःखात्मक रमो मे भी चमत्कार का जो अनुधव 
होता है, वह रसास्वराद के समाप्त होने पर वास्तविक वस्तु के स्वरूप को 
प्रदर्शित करने बाले कवि तथा नट के शवित-कोशस के कारण प्रतीत होता है । 
(इसका अभिप्राय यह है कि कवि के वर्णन कौशल अथवा नट के अभिनय 
कोशल में एक ऐसी शक्ति होती है जो विशिष्ट समय पर्यन्‍्त भावक अथवा 
प्रेक्षक के मत में चमत्कार का अनुभव करातो है) पह विषय वैसा ही है जैसे 
किसी का सिर काट डालते वाले शत्रु के प्रहार-शौशल को देख कर वीरो को भी 
विस्मय होता है। भयानक आदि रसो के विभाव और अनुभाव गादि के दर्शन 
से भी विस्मय आदि भाव उत्पन्त हो सकते है ! सब अंग्रो को आ्वादित करने 
वाले तथा कवि और नट की शवित से उत्पन्न चमत्कार द्वारा प्रबंचित होकर 
संदृदयजन करुण आदि डु.खात्मक रसो को भी मुखात्मक मानने लगते हैं। 
कवियों का कार्य सुखदु.खात्मक ससार के अनुरूप राम आदि के चारित को सुख- 
दु.पात्मक रूप से रसानुबिद्ध करना होता है । जिस प्रकार पानकरस के माधुर्य 
में मिर्च आदि का ती4णरसास्वाद एक प्रकार की विशेषता उत्पन्त कर देता है, 
उसी प्रकार दु'खात्मक करण आदि रसो में भी आनन्द का सा अनुभव होता है। 
बस्तुत्त वे रस सुखरूप नहीं है । 

रामचन्न्गुणचन्द्र ने अपनी मान्यता को उद्धृत करते हुए लिया है कि 
शोकादि भाव सुखरूप हो ही नहीं सकते । उतका कथन है कि सीता का हरण, 
द्रौपदी का कचास्व राकपण, हरिश्चद्ध का चाण्डालदास्य, रोहिताश्व का मरण, 
लक्ष्मण का शवित-पेदन और मालती का व्यापादन आदि कार्य सहृदयों को 
किस प्रकार सुझास्वाद करा सकते हैं? वस्तुत. अनुका्यंगत करणादिभाव 
दुःखात्मक ही थे, अत. यदि उन्हे अभिनय में सुखात्मक माना जाय वो वह 
अभिनय यथार्थ अभिनय कहा ही नही जा सकता । ऐसी स्थिति मैं नाट्यद्पंण- 
कार का कथन है कि करुणदि रसो को सुखात्मक मानता किसी भी रूप में 
समुचित्त नही है । वे लिखते है.-- 

“अपि च्‌ सीताया हरण॑, द्रोपद्या: कचाम्बराकपंण, हरिश्चन्धस्य चाण्डाल- 
दार्स्य, रोहिताश्वस्थ मरण्ण, लक्ष्मणस्थ शक्तिभेदन, मालत्या ध्यापादनारम्भण- 





, हादंयदर्पेण: रामवद्व-गुणचद्ध (बद्ेदा संस्करण) पृष्ठ 59 


42 


भित्यादूयमिनीयमान पश्चत्ा सहृदयाना वी नाम सुयास्थाद । तथानुवायंगताएच- 
कझुणादय परिदेवितामुकारित्वात्‌ तावदु दु खात्ममा एवं | यदि चानुदरणे 
सुखात्मान स्यु वे सम्यंगनुवरुण स्थात्‌ पिपरीत्येन भारानादिति । 


रस के सुलदु समयरूप वा रहस्प 


रप्त वी सुधदु खरखूपता वे विवचन में जिन आचार्यों ने रस को जिस रूप मे 
केत्रत सुखमय गाना है वह व्यावहारिक दृष्टि में सा्वथा सत्य नहीं कहा जा 
सकता क्यादि वास्थविव श्कृतला की रति थास्त्रविक दुष्यत में गुषणनक होती 
है जो अपने कल्पित हूप मे सहृदया में भी सुख उत्पन्त कर सवती हैं, विस्तु 
दास्तविक शोवा, भय, काघ, भौर जुगुणा आदि भाव तो सप्तार मे दुसजगव 
रूप मे ही प्रसिद्ध हैं। वे वल्पित होगर भी सह्ृददयों मं किस प्रकार सुख उत्पत्न 
कद सवते हैं ? जब थे सुखोत्यादन हो नही वर सतत तो उन्हें विस प्रवार रस- 
रूप माता जाय यह भी एव समस्था ही है। इस प्रश्द घर उत्तर यदि इस रूप में 
दिया जाय कि वास्तविव शा भले हो दु खमय हो, विन्तु कल्पित शोव सुखमय 
होता है बधाकि उसका सम्बन्ध सदृदयजना मे मानस स है तो भी उचित नहीं 
है वत्रावि व्यावहारिक उदाहरण स प्रवट है वि जिस अवार हम सर्प से भयभीत 
होने हैं उसी प्रकार रस्सी में ध्रमवश वल्पित सर्पे से भी भयवपित हो सतते हैं। 
जब हमर मास्तविय रत वी भाँति करिपित रति से भी ग्रुप वी उटात्ति भानतते 
हैं ता हम वाह्तविर शोर भी भाँति वरिषत शाव रो भी दुय वी एएए ९, 
मागनी चाहिए | ऐसा ने मानते पर उका सिद्धाल्ट में विशेध उपस्थित हो 
जाता है। 

रतवी सुयदु परूपता व जो परू्वपक्ष उत्तिखित रिया ग्रया, वह सुयवादी 
बाचार्यों यो मान्य नही है । उस्होंने शोरजन्य करण रुग से भी शुप् वी उत्पत्ति 
सिद्ध बरने के सशस्त प्रमाण बे एप मे राद्ददया वा दुंदयमदाद'! उपल्यित विया 
है जिसके वारण वे बरुण रसत्रथान काब्यों वा आस्मादन वर थश्रुए वी ही प्राप्सि 
करते हैं। उनया मत है वि जिन प्रवार श्रृगाररसत्रधान 'अभिशानशारुत॒तापु 
थादि पाव्यों से सद्दृदय जनो की सुवानुमूति द्वोती है, उसी प्रकार व य्णरसप्रधात 
“उत्तररामचरित” आदि याबध्या से भी, यह एवं अनुभवमिद्ध विषय है। आचापों 
चा बथन है कि गाय थे अनुरोध से वारण पी दल्पता वर ली जाती है ) भत 
सोकोत्तर दोप भावना से भी आनन्दजनकता थी भाँति दु य प्रतिवधकता वी भी 
गल्पना वर लेनी चाहिए। अभिप्राय यह है कि जिग प्रवार दोप-भावनावा 
आएनन्दोत्पति दी जननी पका जाता है, उसी प्रवार उस दुख ना प्रतिबन्ध-देढु 
भी महा था सवता है। यहने वो आवश्यकता नही वि जिस प्रयार रतिप्रीडा 
अथवा सभोग-क्रिया में दतद्षात जादि व्यापार सुय-जमक तथा हु यल्रविबत्धर 
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माने जाते हैं, उद्ी प्रकार श्रृंगार तथा करणरसप्रधान काव्य भी यमान रूप से 
आ्वारकारों और दु य प्रतिबन्धक होते हैं। यदि करुणरमप्रधान काव्यों से 
सुख और दुः्प की उभयविध-प्राप्ति राह्ददयसम्मत मानी जाय तो 'दोप-भावना 
में दुःखप्र तिवन्धकता की दल्‍्पना करने की कोई आवश्यकता नहीं रहतो क्योकि 
अपने-अपने कारणवश दोनो की उत्पत्ति रवत*' सभव है | कम्घरसो्रधान काब्यों 
से दुयोत्यत्ति माने के वियय में एक कठिनाई यह भी है कि यदि काव्य-सर्जेन 
और काव्यास्वादन दुःपरूप हो तो व॑ तो कवियों की काव्य-रचना-विषयक प्रवृत्ति 
हो हो सकती है और न सहृदयो के मन में काव्य-रचना के पठन-पाठन अथवा 
श्रवण-दर्शत की मावता का ही उदय हो घक़ता है । पंदि करणरस से दु सत्राप्ति 
मानने के विपय में किसी का बहुत अधिक आग्रह ही हो तो अधिक से अधिक 
यही कहा जा सकता है कि उसमें सुछ की समता में दुख वी मात्रा अत्यल्प 
होती है। इसका स्पष्टीकरण इस उदाहरण द्वारा किया जा सकता है कि जैसे 
ऋन्दनादि के धर्षण में अंशतः दुख के रहने पर भी उसके सौरभ और शैत्य का 
अनुभवजस्प सुख अपेक्षाइव अधिक होता है जिसके: कारण लोगो की उस किया 
में प्रवृति होती है, उममी प्रकार कस्ण-काव्यों में भी दुघ का अश घिरल और 
सु का अंश बहुत मात्रा मे होता है जिसके कारण राहुदयो की उस ओर प्रवृत्ति 
होना सदन है। हौ, जो विदान शावताददोध को डु ख-्परतिबन्‍्धक मात कर 
ऋरणरसप्रधान काव्यों से भी एकमात्र सुध् की ही उपलब्धि मानते है, उसकी 
मान्यता के विपय मे तो किसी को कौई शका हो ही नही सकती । 
कहणर्मप्रधान काब्यों से एकमात्र सुख की उत्तत्ति न मानने वाले विद्वानों 
के अपने स्वतन्त्र तर्क हैं। उनका कपन है कि कछंण-काब्यों के आस्वादन से जो 
अश्रुपात आदि होते हैं, उन्हे किसी भी प्रकार मुखजनक नही माना जा सकता 
क्योकि अथ्ुओं का श्रवाह दुख़ का ससूचक है! विदातों की इस घारणा में 
किचित्‌ मात्र भी बल सही है, क्योकि यह एक अनुभवसिद्ध बात है कि केवल 
दुख से ही अथुषात नहीं होता, अपितु अतेक बार सुयावस्था में भी अश्रुपात 
होने लगता है। क्ण रस की अनुभूति करते समय भद्ृदय जनों के णो अश्ु- 
पाव होते हैं, वे हख के अभिव्यजर ने होकर उनके विल्क्षण आतन्दा तिरेक के 
ही प्रतीक हैं | प्राय” यह देखा है कि भगवत्तथा के थ्वण-कात में भगवदुभवतों 
की आँधो से अदिरल अश्ुधारा भ्रवाहित होने लगती है जिसे किसी भी रूप मे 
दुख का प्रतिफलत नहों कहा जा सकता । इस विषय में आयायों ने उचित ही 
कहा है क्वि 'संसार मे दुःवजनक हप से प्रतिद्ध पदार्थ काव्य में समुपतिबद्ध 
होकर व्यंजना-ध्यापार की महिमा से अलौडफिकीशूत बेतकर अर्जोकिक सुख की 
उत्पत्ति करते हैं ।” लोक के अन्य व्यापारजन्य अनुभवों में अचमत्कारदश वह 
कमनीयता नहीं होती जो काव्यव्यापरजन्य आशघ्त्वादरूप के अठुंभव से होती है, 
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तभी तो उसे बलौविक चमत्वारपूर्ण और “विलक्षप-व्यापार' वहा गया है। 
तहत्वत' उस व्यजना व्यापार में दोष-भावना बा हो प्रामुख्य स्हता है जिससे 
अम्ुद्घूत रति मार्दि वा आस्वादव कर हम बावन्द श्राप्त करते हैं । दोषात्मक 
भावना के कारण सहदय जनो मे दृष्पत आदि की अभेद बुद्धि उत्पन्न होती है 
जिससे अग्रम्पत्वज्ञान रोक दिया जाता है अर्पात्‌ वे स्वय दुष्यन्त बनकर 
शदुन्तला को स्वसभोग-योग्य समझने बगते हैं। 

पखाह्वाद की आनन्‍्दर॒पता से उद्मूत प्रइत 


बाव्य-रस के आस्वाद को अनिवारयत आनम्दरूप मानने पर शुछ ऐसे सहज 
प्रशन हमारे सम्मुख उपस्थित होते हैं जिनगा समाधान विय बिना उसकी 
भआारबायता रावेहास्पद बन जानो है। ऐसे अश्नो म एक महत्वपूर्ध प्रश्न यह है 
कि वाब्यकेब्यापक क्षेत्र में जब सुखात्मए और दुश्ात्मक भावों वो सादुश्य- 
मूला स्थिति हैं तो दुखात्मस्भावजन्य काब्य-रचना उसी प्रकार हमारा मना 
प्रशादन किस प्रदार कर सब॒तों है जिस प्रकार सुखात्मक्भावीट्भूत काब्य- 
शृद्ियों करने मे समर्य होती हैं। काव्यानुमेवन से स्पष्ट है कि गरुघादि रसों का 
आस्वाद भी सहृदय भाववों वे चित्तामुरजन का आह्धादप्रद विपय रहा है । 
वस्तुता बाव्यशास्त्रोय विवेचना वा यह एवं अत्यन्त मौलिब एवं महत्त्वपूर्ण प्रश्न 
है जिरावा विश्वेषण भारतीय तया पराश्चात्य पद्धति बे विद्वानों ने विविध 
दृष्टियों से विया है। इस प्रस्‍्त वो विवेबना द्वादा ऐसी आने वैय्रादिवा 
गुत्यिया भी सुलझाई जा सकते हैं जो वान्य समीक्षा मे प्रशस्त प्र पर वाबा- 
नुक्म से अवराध उत्सन्त करती हैं। 


कदुण रस को आस्वायता; विश्वनाप के विचार 


ब्रुण रस वी आास्वाधता का प्रश्त हमारे इस दिवेच्य विषय से सुख्य रुप 
से सम्बन्धित है । उसके अनुसार यह बह़ा जा सकता है कि जब रस आनन्दर्प 
है तो फिर शोर आदि स्थाय्रिभावों से निप्पन्‍्न करण आदि रस हिस प्रवार 
अनिर्देचबतीय आनन्द प्रदान बार सकते हैं? इसब्ा उत्तर देते हुए आचार्य 
विश्वनाथ ने लिया है कि सहृदय स्ामाजिकों को करणादि रसो में जो पस्मानद 
श्राप्त होता है, उसवरा प्रमाण उनवी सवेदनात्मक अनुभूति ही है महपि 
वाल्मीकि का शोकत्व जिस प्रकिया से श्लोव॒त्व को भ्राप्त हुआ, उत्तका विश्नेएण 
बरतने से भी यदों व्यक्त होता है वि बरण रस को अभिव्यक्तित दुखात्मक ने 
द्ोकर सुखात्मक ही है । भवभूति ने भी जिस प्रसय में गदण वो ही एवमात्र 
रस बहा है, उसमे भी उसका देंउक्षण्प प्रदट होता है। बरुघादि रसो वी बानन्द- 
निज कक 2 वी आय 
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झूपता का दूसरा प्रमाण यह है कि यदि वे सुखात्मक न होते तो कोई भी व्यक्ति 
उनके आस्वादत के लिए लालाबित नही रहता । यह एक बड़ी विचित्र बात है 
कि जो भाव लौक्िक रूप से हमाटे लिए शोफजनक अथवा उद्ंगकारी प्रतीत 
होते हैं, वे ही काव्ययत अभिव्यंजना प्राप्त करते ही सौहादंजन्य 'हृदयसवाद' के 
कारण प्रीतिप्रद इन जाते हैं। इध विपय में आलत्दवर्धत और अभिमव युप्त 
ने उचित ही कहा है कि लौकिक शोक जब बांव्य-चवंणा के विषय होते हैं, तो 
उनमे एक ऐसा तम्मयौभाव आ जांता है जिधकी आस्वाद्यता अलौकिक आनन्द 
बी उपलब्धि कराती है। करुणा को दु.प्रजनक भानने पर तो रामायण आदि 
करुणप्रधान कांव्यों को भी उद्वेगकर मानना पड़ेंगा जबकि वास्तविकता इसके 
स्वया विपरीत है । बस्तुत. रामायण आदि मद्दाकाव्यों का करणभाव अपनी 
चमत्कृति में आनन्ददायक ही है और उसके श्रवण अथवा पठन-पाठन में जो 
अशुप्रवाह होता है, वह अपनी सवेदना में सुघात्मक ही बहा जायगा। लोकिक 
रीति से शोक को भने ही दु.ण का उत्पादक माता जाय, किन्तु जब बह काव्य 
और नादूद में व्यजित होता है तो उससे निष्पन्‍त करुण रस की स्थिति आवरद 
की चमत्कृति से उत्पन्न हो जाती है। सच तो यह है कि जिस प्रकार लोक और 
काब्य-नाटूप परस्पर विलक्षण हैं, उसी प्रकार लौकिक शोक-हंप तथा काब्यगत 
शोक हर्प भी परस्‍्तर भिन्‍तता रखते हैं । वाव्य और नाट्य के क्षेत्र में अवतीर्ण 
हीते ही रामवनगमन तथा शैव्या-विवाप आदि घटनाएँ लोविक दुःयो का क्षेत्र 
छोड़कर विभावन-व्यापार द्वारा हृदयग्राह्म वत जाती हैं. जिनके द्वारा सहृदय 
सामाजिक अपनी शोकवरासना का अलोकिक आस्वादन करने लगते हैँ । आचायाँ 
ने लौकिक शोक को काव्यगत अलोकिक सुक-प्रिणंति का स्पष्टीकरण करते 
हुए विखा है कि जिस प्रकार रतिप्रसंग में दतक्षत तथा भयक्षत कामाभिभूत 
रुमणियों के लिए दुख के हेतु न होकर सुख के ही जनक होते हैं, उसी प्रकार 
काव्य और नादूय की विभावरूप दुःखद घटनाएँ एकमात्र आनन्द की ही सुंष्दि 
करती हैं । काव्य-कला में एक ऐसी विलक्षण शक्ति है जिसके द्वारा लौकिक 
शोकाजुभूति परमावन्द-सदोहरुष रसमयता में परिणत हो जाती है ! सच तो यह 
है कि रस की अनिर्दचनीयता के लिए कश्णरस जितना अधिक उपयुक्त है 
उतना श्ूंगार रस भी नही है । काव्य अथवा नादय में उपस्थापित क एण-चरित 
का श्रवण अथवा प्रेक्षण सह्दृदयों की चित्तवृत्ति विगलित कर देता है जिशके 
कारण उनका अश्ुपात दंदय के मधुर भार को हल्का करता हुआ आनन्द की 
सप्टि करने में समर्थ होता है! हाँ, यह बात अवश्य है. कि शोकादि भावों की 
काव्यगत्त परिणति का आलननन्‍्दपूर्ण बास्वाद केवल वे ही सहंदय प्राप्त कर 
सकते हैं जिनके अत.करण मे रत्त्यादिस्‍्प बासता के सस्कार जत्म-जन्मात्तर से 
सचित हो तथा जितमें रक्-चर्ंणा की योग्यता के अनुकूल लक्षणों का संघटन 
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भो उपस्थित रहे । रत दिपय ने जावार् धर्मरत ने उचित तो बहा है वि डशित 
सामाजिदा दे हृदय में रतयादि दाननायों छा अबडद क्योए रचित हैं. 
जाब्य वा रसास्दादन बर रूप ते हैं किन्तु झिनसे उक्त दाउमाऊो का अणाव है, 
उतको न्यिति रगशाला दे स्तम्भ, दोबार जौर पत्यरो के समान है 7 इस दिपर 
में महाइ॒वि कालिदास वा कयनत है हि रम्प दृश्यों डा चदलोइन ठपा सघुर 


जय 
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ध्वनि का क्दय बरने से हसारे चित्त से दिशेद् प्रहार को जो उत्दुबता एदघूत 
हो झातो है, उसके मूल से डिसो-ल विसो प्रयार को जो आकवनो दासना के 
सन्वार अवम्य हो दिद्यमात रहते हैं । यदि ऐसा न हो रो बेंदाबरध ओकौर 
मीमासत जैसे शुष्व-दृरय व्यक्तित भो उसी प्रवगर वाब्य बा रसास्दादन करने सर्चे, 
जिस प्रकार रत्यादि दाननासम्सनत सहृदय उन किया बरते हैं 








चतजहव ओए घदिक दा दध्टिशोय 

धनदय बौर घनिद ने भी बाब्योद्भूत आस्दाद दो प्रक्षिया और उद्धबे 
प्रवारों बा दिवचन विया है | एनबे मतानुयार बाब्य वा लास्दाद काज्याएँ ने 
सभेद से जात्मानद मे! रूप में उत्तन्ग होगा हैं जोर मन यो चार अबस्पाओो 
(विन, वदिल्लार, क्षीभ दौर विशेष) बे बरुना 
शूगार, वीर दीभत्स जौर रोद नाम से सकज्ञित बिये जाते हैं। इन चारों फेडों 
से अमध हास्य, जदुभुप, भयानत्र योर बरण रसों यो उत्तत्ति होती है। इवित 
के शब्दों स जास्दाद एक प्रद्यर से प्रदततर स्वानदोद्भूति-रुप है जो विभादादि 
से मसृप्ट स्पायूयात्यर बाब्याएें बे' भावर दे दित्त दो रू्योन्य सचाभित ७७२ 
विभाव नी समाप्ति होन पर उपन्‍्न होता है सभेद को दृष्टि श "मो मो छल्या 
आाउ है और उसी वे दारा उनरा स्पप्टोबरण तथा भेद निश्चय (कया जाता हैं। 
उक्त आचार्य द्वप ने ऋगार, बोर ओर हास्प को विवोदात्पक्ष भदृत्ति मे 
दाउदार्ष के सवद से आनदोद्घूति मानो है, रिम्तु ाप हो साप यह शी स्वोबार 
किया है कि बरुपाई उसो से भो झटुदय ने दित्त मे आनद का ही उटडेंब होता 
है । उन्होंते बागस्घगत बरुण रम को लोकिक बरुप से मिलन मावा है क्पोरि उनमें 
'रखिकजनों को प्रवृत्ति उत्तरोत्तर दढनी रहतो है । यदि बाव्ययंत वरप लौविब 

















॥., सवारगार उप्यता रमत्यास्पाइन मपेत ॥ 
विर्दासनास्तु रंगान्त' बाप्ठजु इदाश्मसन्निभा: 

2. रम्यापिवोध्य मघुराश्य निशम्ध झन्दानू, 
परुस्तुकीरवति दत्‌ सुशिनोटपि उन्तु क 
ततच्वेतसा स्मरति नूननद्येघपूद म्‌, 
आदवस्पिराधि जतनान्तरसोहदानि ॥ 


॥7 


कृष्ण के समान दुःघात्मक हो तो उसमें कोई भी प्रवृत होना नहीं बाहेगा भौर 
उप्त प्पिति में रामायण आदि महादंधों का उच्छेदन ही हो जाएगा । कएणात्मक 
काव्यों के पठन-पाठतव अथवा श्रवण-दर्शन से रसिकजनों के परत मे दुख अथवा 
अयुपात्ादि का जो आाविर्भाव होता है, वह केवल दृच्वर्णन के श्रदण से उद्भूत 
है। लोकिक वैकत्य-दर्शन के समान वे प्रेणकों मे भी उत्पन्न होता है, कितु उनमे 
कोई आनंद विरोधी तत्व नही समशझना चाहिए । अन्य रसो की भाँति कर्ण रस 
भी बातेदात्मक ही है--यही उतके कथन का मूल मतव्य है! 


अभिनवगुप्त बद अभिषत 


अभिववगुष्त का मत है कि सभी रस 'स्वसंवित्‌ चर्वशारूप शान के आनदमप 
होने पे गुद्ध प्रधान होते हैं ।। लौकिक जौदत में जिस शोक को दुःखजनक बहा 
जाता है, बढ़ी शोक हृदय की विविध्द विश्वाति का रूप बनकर अपनी आस्थाद- 
प्रक्रिया द्वारा शुकुमार रपणियों के हृदय मे भी आतंद की उपलब्धि करा सकता 
है! वस्तुत: हृदय की अविश्वाति करा नाम ही इु.घ है, तभी तो सांख्यदर्शन के प्रव- 
ढेंक महँयि कपिस तथा उनके अनुयायियों ते दुख को रजोगुण की बृत्ि रहकर 
चचलता अथवा अविश्राति को ही दुःय का प्राण माता है। विचारणीय विदय 
यह है कि जब कहण रस में भी दृदय की विधाति होने के कारण उसका उपभोग 
मुदजनक होता है तो फ़िर अन्य रमों की आनदरूपता मे तो संदेह किया ही नही 
जा सकता । अभिनवयुप्त का कहना है कि यो तो सभी काव्यररा कानदमूलक हैं, 
किन्तु उपरंजक विषयों के कारण उनमे भी दुख का संस्पर्श रह सकता है। जिस 
प्रकार वीर रस क्तेश और सहिष्णुता प्रधान होता हे, उसी प्रकार रति आदि से 
निष्पन्न शूंगार आदि रसो मे भी विपयो की उपरंजकता पाई जाती है। हास, 
शोक, भय, जुगुप्सा और विस्मय आदि भावों भें तो सकललोकभुलभ विभावो 
द्वारा उपरजकता की मात्रा अधिक होती है, अत- उनसे निष्पन्त होते वाले रनों 
का प्राघान्य अपेक्षाइुत कम माना जाता है । यही कारण है कि उत्तम प्रकृति के 
घीरोदात सायकों मे दासादि का वर्णन प्रधान रूप से नहीं किया जाता भौर 
बदि वे वर्णित भी ढिये जाते हैं तो केवल रत्यादि के अगररूप में हो। वस्तुत' 
आनंदमूलक विभाति की दृष्टि मे उनकी विशेष उपयोगिता नहीं है। 


स्व॒स॑ विदु को चदंणा हो रस एप है 

स्वसविद्‌ की चर्वणा को रम-स्वरूप कह कर आनंदवादियों के शीप॑स्थानीय 
आचायें अभिनवगुष्त ले सभी रसों की आनदरूपता प्रतिपादित की है ॥ उनके 
मतानुयार रमचवंणा मूलतः एकथन तथा प्रकाशमयी होती है, अतएवं आनंद ही 


]. धनंजय-दशहपक 4/44 घनिक इत अवलोक को विवृति । 
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उसका सारभूत तत्व हैं। रतास्दाद के भमप सहृदय का हृदय एन 
निर्दिध्त सवित्ति में विधात होता है जितमे न तो किसी प्रत्यार का बवराय रहता 
है जौर न चित्त वा रजोदृत्तिडन्य घाचत्प हो रह पाता है। चूंबि काव्य बा 
रखास्दादन लोबिक ह॒र्प बोर शोक जांदि बार बनुझ्व न होऋर स्दछवेददा बा 
बास्वाद है, बता उस्दी आानदरूप्रगा स्दता सिद्ध हो जाती है। अमिनदयुष्ठ ने 
बसण रस से निष्पन्त होने दाले आनद को सर्िद्धि भी इसी काघार पर वी है । 
यो तो जनुक्रणदादियों ने भो साट्यादि रख का अलौविकत्व निरुद्रित करते 
हुए बरण में जानद दी निर्यत्ति विवेचित वी थो, बिन्तु अभिवदाप्त मे इस 
प्रश्त वा समाधात जधि वियेश-्सम्भत विधि से विया है। उन्होंने क्रघमता 
लौकबिक जीवन मे उदाहरण उपस्पित करते हुए यह मात्यता प्रतिध्ठित को है वि 
जोक से दू खोट्भव होने वा कोई शाघ्दत नियय नहीं है बयोजि हम अपने स्याव- 
हारिब जीवन मे प्रायः इस विएय वा अनुमद दरते हैं दि हम अपने बा सौप- 
जनो के शोक से दुखी शत्रुओं के शोद से सुखी ता तटस्थ जनों के फेज के 
प्रति उदासीन रहते हैं। दस्त" स्वयत सन्दन्ध से सोमित शोक भले हो हमें दुखो 
बना दे, किन्तु ख्यक्ित सम्दध से परे रहते दाते शोक से दुखानुभूति मानी ही 
नहीं जा संबती। जशिनवगुप्त ने तो इस भश्न को हो अम्दाभावित एदस्‌ असे- 
भव बहा है बि' शो सुख बा हेतु बने होता है ?ै उन्हें अनुक्तरपदादियों का 
घट उत्तर भी मतोपजनर नहीं प्रतोत होता वि “नाट्य भावों से रानद द्राप्त 
होता तो इनका स्वभाव है । उनकी तो मान्यता है वि हझाव्य ८ आस्वादयितः 
मूलत' अपनी सदेदना कया हो बास्वाद व रता है बौर यसक्ा १:5२ स्वत' बानद- 
रूप है, अत' सवेदना वे बास्वाद मे द'्ख की दामवा कँसे हो सती है रे! सच 
तो यह है दि उचित विभावादे वो चर्दघा से द्ृ|श्खदाद! तस्मदोमवनकस 
दारा लोबोत्तर काब्यापं की निर्षिष्त प्रतोति हो रस बा स्वरुप है, धतः पहाँ 
दुय वी छोई समाबता ही नहों हो सबती | अधिक में अधिब यह कहाजा 
भत्ता है वि शोब और रति आदि बासना-सस्बारों मे न्ालीन उददोध ने 
कारण उस एकचन संवेदनास्वाद मे देचित्रय-निर्मार भत्रे हो हो जाय । घहाँ 
यह बात भी उल्लेखनीय है कि दासताजओं का वह उद्वोध लोकिय वारपों से न 
होरर जमिनयादि न्यापार से हो होता है # 


“महारस! हो हत्पता में सभी रसों रा आन निष्पदित है 
अभिनवरप्त ने सभी रनों बोौ आवतदरप्रता का निरषराण बरते हुए दिस 





. बस्मिन्मते छु सवेदनमेव जातदघन आस्वादते | तत्र बा दुखाशका ? 
2. कैदल तस्वैंद वित्रवाव रखे रतियोबादिदासताव्यापारस्तटुट्दोपने व अधित- 
यादिप्यापार:। 
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“मरहारतत की कल्पना पी है यह 'चरब्यंमाणैकप्राण है जिसका आशय यह है कि 
मुख्यमूत महारस का सारतत्व उसकी पषर्दंणा ही है। शगार आदि रस विशेष 
चर्वेणारूप व्यापार के निदर्भेक 'महारस' के भिन्न-भिन्न रूप कहे जा सकते हैं। 
आस्वादरूप एक ही महारस के श्ूृंगारादि संशक जो भिन्‍न-भिन्‍न रूप परिकल्पित 
होते हैं, उनका कारण विभावादि वी विभिन्‍नताएँ हैं। अभिनवगुप्त ने 'अमेत 
विभावादिभेद रमभेदे हेतुत्वेन मूबय ति***स च विभावमाक्षात्का रात्मक एव' आदि 
अनेक युवित्रयों से यही तथ्य निरूपित किया है कि सत्वतः “सम” एक ही है, कितु 
विभावादि के भेद से उसके अनेक भेद हो जाते हैं। वस्तुत रसास्वाद में विभा- 
बादि को चर्वेणीयता के कारण सद्ददयजनो के तन्मबरीभूत वासना-सस्‍्कार उद्बुद्ध 
होते हैं, जिनसे चर्वणा मे विशिष्टरूपता आती है। कविकुत विभावादि की सयो- 
जना के भतुरूप ही रसिक जनों की च्बणा को विशिष्ट रुपता प्राप्त होती है 
जिसके कारण रसास्वाद की चर्वणा में भी वैचित्र्‌य का निर्माण होता है। अधि- 
प्राय यह है कि श्यार तथा वीर आदि रस एक ही महारत के विभावादिक्ृत 
भेद के कारण बने हुए रसभेद हैं, जिनका विवेचन रस के सामान्य तक्षण से न 
किया जाकर विशेष लक्षण से किया जाना अधिक युवितयगत है । 


(| 
रस-विघ्न तथा उनका निराकरण 


रस-विप्नों का साप्तान्य रूप 

रुस-विध्न कव्यास्वादन वौ प्रत्रिया बे बाघक अथवा अवरोधव तत्व हैं। 
उनवा सम्बन्ध काब्य के रघयिता और भास्वादयिता थी मनोभूमिवा से 
विप्ती न शिसी रूप में अवश्य जुड़ा रहता है। बाब्य-रचना वी श्दार्थभयी शरीर 
सघटना और एसमयी आत्मवत्ता में यदि किसी भी प्रकार भी अपरिपक्वता के 
अश उपस्थित हो जाते हैं तो उप्तके भापानोपबरणों मे आत्मविश्रांति-विषयर 
न्यूनता थी सत्ता अपना अस्तित्व धारण कर लेती है। यो तो रसास्वादन की 
प्रक्रिया में मद्दृदय प्रमाता वी चेतना अयवा उसने सवित्‌ बा प्राधान्य है कयोवि 
वही रस था मृत्य आश्रय है, किन्तु वाव्यगत रस-विध्न भी आस्वादन-क्रिया से 
ध्यवधान लाते ही हैं । यदि ऐसा न होता तो एवं ही सिषय पर विनित रच- 
साओ में रसानुमूति हराने का समान साम्य होता | महपि थाल्मीवि से लेकर 
अद्यावधि जिन कवियों ने राम-क्या गा चित्रण क्या है, वह अपनी हूप प्रक्रिया 
ओर बैचारिव पृष्ठभूमि भे विस प्रवार था परायंबय रखता है, यह उसके सुधी 
भाववों से अप्रवट नही है | बहने वो आवश्यवता भही है कि जिम प्रवार भिन्‍न* 
पिल्न रचनाओं में रमास्वादत बरादे वी पृथक्‌-पृथव्‌ श्षमता अथवा शकिति रहतो 
है, उसी प्रतार उसके आस्वादय्रिताओ शी मन स्थिति वा मम्दन्ध भी उनवे 
रस-प्रहण सामय्यें वे अनुपात के कारण पृथव्‌-पृथव्‌ रहता है | इस विचार-विदु 
वो रस विध्तों वे साथ समुतत वर इस मान्यता वा प्रतिस्थापन सहज भाष हे 
किया जा सता है वि काव्यगत रसभग गहुदय जनो बे मानसगत रसमभग वा 
एक प्रमुख वारण है भोर उसवी वियेचया के बिना बाव्यास्वाद वी ध्रश्रिया वा 
एवं महर्त्यपूर्ण पक्ष अस्पृष्टन्सा रह जाता है । 
'रस-भर्पा अपवा *ररादोप' रस विध्नों के पर्याय हैं 

आचार्य आनव्वर्धन ने मचि वी दुष्टि पे रमभा थे मुख्य पाँच वारण निर्षा- 
रित रिथि हैं, जिनवा विस्तार शवम्‌ विश्तेषण परवर्ती आचायों दास विविध 
प्रवार वे रस-दोपा बे रूप से विया गया है। वे रसदोफ मूतत' रम-विष्नों से 
ही सम्बन्धित हैं बयोति उसने द्वारा भी वाव्य-्सस थे आस्वादन वी अविया मे 
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अन्तराय उपस्थित होता है। सानदवर्धन ते विरौधी रसनाम्वन्धी विभावादि है 
ग्रिग्रह, 'रस-सम्बद्ध होने पर भी अन्य बरतु का अधिक विस्तारपूंक वर्णन 
'अग्रमय में रशा की समा अथवा अनवगर में उद्पा प्रकराशव, रह वा पूर्ण 
वरिषोध होने पर भी उग़का पौन, पुस्मेव दीपन एथम्‌ प्यवहार ये अनैचित्य 
आदि तत्यों से जिन रस-दोयों का व्याथ्यान किया है, ये एव प्रकार से क.प्याग्वाद 
की प्रत्रिया मे वाधारवरूप ही हैं। आखायें मम्मट में उपर्युवत रमदोपों फी 
स्वीकृति बे; अतिरिषत “रंगों की रश्शब्दयाब्यता' 'विभावानुभावों की पष्द कल्पगा 
गे अभिव्यत्रित 'अग्ी की उप्ेशा' और 'अतग का अभिधान' आदि कविपर विशेष 
स्यवधानों को जोड़ कर उनकी गष्या बुद्धि कर दी है शिनकी विवेधना से काव्या- 
रवाद शी ५क्रिया के मार में उपस्थित हो। वाले अंदरयों का रफप्टीएरण विशेष 
शुयोधता से किया जाता है| ये व्यवधान काव्य के गमस्त रप-प्रकारों कौर 
उनकी विधाओ में अंगभूत बग कर डिगी से किगी स्थिति में उपस्थित हो दी 
जाते हैं। यों तो ये स्थवधान यरस्यास्वादन की प्रक्रिया में दोषोदमाव हैं, किछु 
कआपार्यों मे उतकी निश॒यता और अनिलता फा उत्लेप कर ऐसे रघलों पा भी 
विवेचन ढिया है जहाँ वर उनकी र्पिति काव्य के रसारवादन की क्रिया में ऐसी 
बाधा नहीं सा पगी, जिससे उसको शरशवा रायंत्र संदिग्ध समझ प्ती जाये | 
बस्तुतः रम-विध्नी का यह विषय अत्यन्त गम्भीर और विचारणीय है, जिसका 
सम्यर विमर्श फाव्यक्तियों की अनुशीलत-येला में ही सुचारू रुप से किया जा 
सकता है। 


रण-विष्तों के प्रकार और उमका निराकएश 

अभिनवगुप्त के भतानुशार रक-्पवीति के मार्ग में सात प्रकार के विध्न 
उपरिषत होते हूँ जो निम्नपियित हैं-- 

4, ज्ञान के अयोग्य होना अर्थात्‌ रस की सर्भायवा झय अभाव ) 
». 2. स्वगत (सामाजिकुगत) अथवा परगश (नदगत) रुप है देशयतद-विशेष 

या। गस्बन्ध 

3. पते व्यक्तिगत गुयादि का विवशीभाव । 

4, ग्रतीति के धवित उपायों का बैंकल्य अथवा अमाव ! 

5. अदीति के स्फुट्य का अभाव ! || 

6. भप्रधानता । 

7. संशय का योग। 

अभिववुष्त ने उपर्दूबत समरत विध्तों का उल्लेय के कै वावलात उनके 
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निवारण के उपायो पा भी प्रतिषादन जिया है। संशेप मे उन्शा डिश्ुप इस 
प्रकार है-- 


] रफसओपोति झे प्रपम शिश्त यो सम्भावना दिरह' अप झत्पनाका 
अभाषशूप भी जहा जा रात है ३ इसऋा घाएय पह है शि शाब्य ध५ड्ा नाइप- 
दस्तु भी शत्परा से भपरिणित प्यरिद्र रणश्दाइत शरने भे कक्षम होता है। दाद 
गए है कि घर शा जे जिएय शो घसाम्भव समझो वाला व्यक्ति उस शिपय मे 
पपो ज्ञाव को ही पिश्यित्र उठे कर पाता तो फ्रि उत्तमे घावइ को घदुभूति 
गा विश्ञोति हो ही बसे सकती है ? इस पिश्त शे कारप प्रतिरता मे रस हो 
सम्भावना बा सर्वेधा प्रभाष रहता है। छिस प्रयार शापर्शणा सबंध परुजु को 
प्रतीति ने हो से जाध्य का पाठ यथा आराइदिया उसके साथ अपना हुइए- 
सेंबार न गर पाने ने दारप रसचर्यणा भें भतमर्ष होश है, उप्ती प्रशार बे 
के धाशशित से भी रसास्थादत में शाधा उत्पन्न हो जारी है । 

रत प्रतोति दे हम दिप के निराशरण शा सब्से प्रमुश उपाश यह है कि 
प्रम्य सामाजियों से शाघ सोरसामान्य पस्तु-शिषय का हृशश्सवाद पर लिया 
जाय। समुद्षपत आदि सोशोततर स्यापारो मे उनको धसभाग्य स्पिति के शारण 
रस प्रवीति मे जो एक प्रकार का किम्न-सा डा जाता है उसे शेदस उसी फस्यात्रि 
में निशदत्र शिया झा सर्प है जर हम बयडिर ध्सिद्धि से उत्पन्न एक्स रुदइएल 
दिएशास शो परिपुष्ठ शरने दाते राम आई प्रछयात झासो बा परिए्ृहरण रड 
आए बे रुप मे शर सें। नाटशो में सोशोत्तर उारऐ शा प्रदशंत इस प्रयोजन से 
शिया जाता है जि उसके द्वारा सामाजिको को उपरदेण भिवत्रा रहे और उन 
वित्त भो पमलप होता भले । इस प्ररार दो विदा से रदि स्स-घहप शो पद्धति 
में कोई घाधा ऐ तो उसे सामान्य भावभूमि पर घदपीणे बर श्स प्रतीदि विए- 
यह 'सभाइताविरह' सभत्र दिघ्त वा अपसरण रिद्ाा जाना सटज सम्भव है । 


2 इस रस दिशा को शृततर रतिगगत बहा जा सरता है। इसका बषि- 
प्राय यह है कि यदि सामाजिक रइगत सुखइरय भाई प्रतोगियों शा झनुभव 
बरता है सो को उसरे नष्ड होतेओ ध्रय से, कभी उपशो रा के लिए ष्यक 
हो जाने से, अपश उसने सदृश धन्य सुए को प्राप्ति शो इच्छा से, रइुण्शा उस 
छुछ के अप्त्याण शो झषणना से पभदा उशशो प्ररुट करने जो असधिलादो से, 
अथवा उसको छियाने को भावना से ऋषश पम्प विसो प्रसार से अन्य हात गा 
उत्दल हो जाना भो रसादाइ वो भवजिदा के मांगे मं एक दशा गिएप है दि 
रुपए शो प्रगपएश (नडगपज) गे नियम से युरर साना जाइ हो भो गुपदप 
आदि बा सेवेदन होते पर रमाजिय ओे भीतर निश्रय रूप से सुण, दस मोड 
या माध्यरप्यादि अन्य क्ानो वे उत्पल होन जब कारण भो रणारार भ रिसते 
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होता है । अभिनवयुप्त के मतातुमार इस विध्त के निय्फ्रण का उपाय पह है 
कि पूर्वरंगविधि तथा अन्य अस्तावनाओ के अवलोकन से जो नटरूपता की प्रवीति 
होती है, उसके साथ अनुकार्यों की वेषभूषा आदि के अनुरूप नट के रवरूप की 
ग्रतीति या आच्छादत कर लिया जाय जिमते स्वगत तथा परगत रूप में किसी 
भी प्रडार के देश और काल विशेष का सम्बन्ध न रहे । भरतमुनि ने साघारणी- 
करण की सिद्धि द्वारा रसास्वादन के उपयोगी कारण-कलापो का सप्रह सा कर 
दिया है जिनका अनुशोलन करने से इस बात का पता लग जाता है कि स्वगत 
था परगत शूप से रमानुमूति मे आने वाले विध्नों का निराकरण किस प्रकार 
किया जा सकता है| 


3. श्मानुभूति के मार्ग मे तीसरा विध्द तब आता है जब अपने व्यवितिगत 
सुब-दु'ख आदि से विवश बना हुआ व्यक्ति रसास्वाद-हूुप वस्तु में अपना ध्यान 
एकांग्र ने कर सके | इस विघ्न के निराकरण का उपाय यह है कि नाटक आदि 
के प्रत्येक पढ़ा में रहने वाले साधारणीकरण के प्रभाव से सबके भीग्य होने 
मोग्प, शब्दादि विषयों से युक्त तथा गान, बादूय और नृत्य आदि मण्डपषद सें 
चतुर गणिकाओं के द्वारा सामाजिक के मतोरजन का आश्रय लिया जाय। इस 
प्रकार के आयोजन देखकर शुप्क एवम्‌ अरसिक व्यक्त भी हृदय की निर्मल 
सरमता प्राप्त कर सद्ददय-सा बन जाता है जिससे उसके व्यक्वियत सुयपख 
के भाव तिरोहित हो जाते हैं। उम समथ उनकी मानसी क्रिया विचित्र प्रकार 
को सी हो जाती है जिसके कारण सभी प्रकार के काव्य उप्ते रसास्वादन कराने 
लगते हैं। 

4. 5. प्रतीति के उचित उपायों का अभाव होने से तो रस प्रवीति के मारे 
मे'विध्न भाता ही है, किन्‍्तु अस्फुद अ्रतीदि भी रसानुभूलि के गाय मे एक उत्लेख- 
नीय बाधक तत्व है। इस दोनों कारणों से उत्पन्त विघ्तों हे निराकरण के लिए 
आवश्यक है कि उत लोक धर्मी तथा वृत्ति भौर प्रवृत्ति से उपस्द्त अधिनयों 
का आश्रय लिया जाय जो शब्द तथा अनुमात से भिन्‍न अ्रकार का प्रत्यक्षशल्प 
व्यापार उपस्थित करते हुए सहृदय जनो के हृदय मे साक्षात्कारात्मक रक्ानुभूति 
करा सके । 

6. स्स-प्रतीति के मार्ग मे छठा विध्न उस समय आ जाता है जब हम एक 
हेसी सदेहम्रुतक स्थिति से सप्रस्त हो जायें जिसके कारण गुणालकारों की बपेक्षा 
रस की स्थिति अप्रधाद या गाँण हो जाती हैं । रस की अप्रधानता के फलस्वरूप 
हमारी अनुभूति विश्ांद मही हो सकती । यह अग्रघानता अचेतन विभाव गौर 
सअनुभाव वर्ण में भी हो सकती है तथा संविदात्मक व्यमिचारिभावों में भी । 
वैसी स्थिति में उन विभाव, अनुभाव और व्यभिचारिभावों सै अतिरिवत स्थायि- 
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भाव हो चर्वणा था आस्वादन के योग्य होता है। इस विघ्न बा तिराकरण तभी 
हो सकता है जब सम को प्रघानता प्रतिष्ठित हो जाय और आप्त्वादयिता छे 
मानस में विसो भी प्रयार वी ज्ांति न रहे । 

4. रस-प्तोति का सप्तम विष्न 'सशययोग' है। चूंकि रस-प्रिया में 
विभाव, बतुभाव और व्यभिचारिभावो वा पृषक-पृषर्‌ स्थायिभावों में नियत 
रूप से अधिष्ठित रहने वा कोई नियम नहीं है अत' अनेक बार यह निर्णेय करने 
में सशय उत्पन्न हो जाता है वि अश्ुपातादि वो बरण रस के अनुभाव समता 
जाय या बविस्ली प्रकार बे नेत्ररोग अयवा जानन्द के प्रतीज । यहो स्थिति नोध 
तथा भय नामब मनोभावों बो है । व्याघ आदि विभाव रौट रस बे स्थायिभाव 
श्रोध' तथा भयानव रस ने रपायिभाव भय इत दोनों के हेतु हो सरते हैं अता 
उन्हे देख बर रोद्रस की उत्पत्ति हेगयो या भयानव॒ रस वी, इस प्रवार वा 
संदेह उत्पन्त होना सहज सभव है । इस विध्त वः निराइरण करने के लिए 
हो आचार्य अभिनवयुप्त ने 'साघय बे साथ 'योग' शब्द वा प्रयोग जिया है । 
उसबा आशय यह है वि विभाय और अनुभाद जादि पृथत-पुथत्र रूप से तो 
सशय के उत्पादक हो सबते हैं, किन्तु अपनी सामग्री वो समग्रता अथवा 
सयोगजम्य परिस्थिति मे सघयजनक नही रहते । 


रस विप्नों को स्पिति उभयदिधि है 


काब्यारवाद की प्रकिया वे विवेचन-प्रधग मे जिन रसविघ्तो को वाघारवरूप 
सिद्ध क्या गया है, उतवे रस-दोपो बे रूप मे व्यास्यात होते का सकेत विया 
जा चुका है। रवि और बाव्य की दृष्टि से उनतो सता विषयगत है, शिन्तु 
भाव अथवा सहृदय सामाजिक फी दृष्टि से उन्हें विपयिगत कहा जा सकता 
है। यदि रस की स्पिति सत्त्यपूर्ण सदृदय की चेदना से साती जाय तव तो उतरा 
सम्बन्ध विषयिगत रुप से ही सिद्ध होता है । हमे तो उनकी सत्ता दोनो ही रूपों 
में स्वोवार्य प्रतीत होती है, ब्पोकि सहूदयजन जिस रसानुप्रूति वा आस्वाद 
प्राप्त बरते हैं, यह मूल रूप से बविृति वे साप्यम से हो उपलब्ध होता है। 
निश्चित है कि जब पविन्व मं में जिसो प्रशार वी अपूर्णता अपया दोपोद्मावना 
क्ोती'है तर बहा भहपजफ रही वी टि ने: भी सोपा उत्तस्ता बार देती है। वा्य+ 
सृष्ति से अभिव्यक्ति ओर अनुभूति मासमान महव है और उन दोनों में 
अविष्देय सम्बन्ध रहता है, अतः रम-विध्नों गो विवेबगा अपवा बाव्य-रस के 
आपघ्वादत वौ प्रक्रिया मे बाधक बनते दाले उपकरणों का विश्लेषण वरते समय 
कवि और भावर को उप्यविध मत स्थिति तथा रचना एवम विवेचता मे 
अनुकप्र वा समानुतातिर श्यान रखना परम आवर्त है। 
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रप्त-विध्नों के निशस में हो रस-अतौति की प्रक्रिया सम्भव है 

अमिनवयुष्त ने रस-प्रतीति के मार्ग में जिन सात विध्यों का उल्लेख किया 
है, उनका निरास अथवा अभाव होने पर ही द्ाट्य अथवा काव्यरस का समग्रवः 
आस्वादन किया जा सकता है। वस्तुतः काव्य अथवा नादय में औचित्यपूर्ण 
विधि से प्रयुक्त विभावादि में ही ऐसी शक्ति होती है शो काव्य-रतसिक के हृदय 
में विष्दापसारणपूुवंक रसना व्यापार की मिष्पत्ति कर सके तथा उसे निविध्व 
रस-प्रती6ि हो सके ) अभिनवगुप्त के शब्दो विध्भविहीन रस-प्रतीति की प्रक्रिया 
निम्नलिखित है :>- 

“त्त्र लोकब्यवहारे कार्यक्रार्णसहचरत्मकलिगद्शनजस्थायूयात्मपरचित्त- 
वुत््यनुमानाम्यायपाटवात्‌. अधुना तैरेव उद्यानकरटाक्षधृत्यादिभिः लौकिकोम, 
कारणत्वादिभुवमतिक्रास्ते. विभावनअनुभावतसमुपंरज कत्वमात्रभराण, अतएद 
अलौकिकर्विमावादिव्यपदेशभारिम, प्राध्यकारणादिरूप सस्कारोपणीवीनादूयव्याप- 
नायविमावादिना नानाम्थेयव्यपरवदेश्य, ग्रुणप्रधानतात्पवेण सामाजिकधिपिसम्यथक्‌ 
योग (संयोग) सम्बन्धमु ऐका्इुय वा आस्वादविद्‌भि. अलोकिक मिरविध्मसंवेदना- 
त्मक चर्वंणागोचरता नीतो अर्थे:, चब्येमार्णकसार: न तु सिद्धस्वभावः तात्कालिक 
एव न तु चर्वणातिरिरत कालावलस्दी, स्थायिवितक्षण एवं रस ।” 


उपर्दृश्त मत छा स्पष्टीकरण 
अभिनवपुप्त का उपर्थुक्त रस-अ्ती ति-विययक अभिमव अत्यन्त तत्वपूर्ण 
और व्यावद्वारिक है। उन्होंने लोकव्यवहारिक का स्पष्टीकरण करते हुए 
बतलाया है कि इस संसार में प्रत्येक मनुष्य कारण, कार्य तया उनके अन्य 
सहचरो का दर्शव करता हुआ उनके लिगो अथवा चिह्नो से अपनी तथा दूसरों 
की स्थायी चित्तरृत्तियों का अनुमाव करता है, जिसके वित्यकृत अभ्यास से उसे 
लोकव्यवहारयत्त पटुता प्राप्त होती है। काव्य-यदन अथवा नादूब-दर्शन द्वारा 
बह पमदा, उदान आदि कारणों, कदाक्षादि कार्यों और धैर्यादि अर्थों मे लौकिक 
व्यवहार का प्रत्यक्षीकरण सा करता है जिसकी एक विधेषता यह है कि बह 
अत्यक्षीकरण काव्य अथवा नादय की भूमिका प्रहण करते ही लोकिक कारणों 
हथा कार्यादि रूपो से भिन्‍न हो जाता है। यो तो करन्य मेभी उतका कार्ये क्रमशः 
विभावन, अनुमावन वेधा समुप्रंजब कराना होता है, किन्तु बे काव्यवणित 
विभाव, अनुभाव, तथा संचारी भाव अलोकिकता की अन्वर्धक संज्ञाओों 
मे निर्दिष्ट किये जाने लगते है। उस्तुतः लोकिक कारणत्वादि क्री प्रतीति के 
स्थायी सस्कार विभावादि के आप्रय अथवा उपजीव्य वचकर लौकिक जीवन 
भर काव्य-पठन से उद्‌बुद्ध होते वाले कार्य-कारणों मे विभेद उसन्न कद देते हैँ 
जिसकी अनुभूति अथवा भेदक धर्म का बोध केवल काव्यावुशीलन के क्षणों मे ही 
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किया जा खज़ता है। जाबाय जमिनवयुप्त ने उत् सेदक घने ढग उच्चक्षित भर 

बबब्यास्वाद वो प्रत्षिया वे विवेचन-इसग मे बाव्य-बपित दिमादादि को सोबिश 
सज्ञाओं से भिन्‍न दृष्टि मे निरप्रित विदा है। उनडा मत है कि चुणबधाव 
तारतम्प के वारप बाव्य-रसिक् को प्रतोति सम अलोडिक विशावो, अनुभादरों 
तथा व्यभिवारी साबों वा जो ओबित्यपूर्ष सम्पन्‌ योय होता है, इह उद्चत्रो 
बुद्धि मैं प्रशाक्तित हो उसे एक विशेष फऋबयर वो एक्प्रठा अपदा निरविध्व सदिददा 
प्रदान बरता है जिस्त्रो चर्दघा वा नाम “रन! है । दह चर्देदा भषपा छास्दाद हो 
बाब्य-रस वा सारभूत घ्॒मे है जितने चर्बंघातिरिक्त बगलादलम्दन न होचर 
ताल्वानित्रता ठपा तथा स्पायीभाव स विलश्षत्रा रहती है ॥ आचादे अभिदय- 
गुप्त ने उसत्रा परिशञान चर्यमाथतैक्सार, वाल्ालिक तझा त्पारिदितशणों 
आहि घ॒र्मो बे माध्यम से कराया है 4 


हाप्यास्वाद को नि्विष्न बताने थेः लिए रुतिपय परारुश 


बाध्य बा झास्दादव बथनोय ने होशर व्यग्य होता है । दाचक शब्द में इस 
विपय वी क्षमदा महो हाती कि वह रस अथवा झाष बा द्योतन वरा सर 
अनक स्थलों पर ता बाचझ रब अपती स्वश्ब्ददाब्यता दारा रसास्दादत को 
जिया भें विध्न-सा एप बर देगा है। इसक्रा बाप्णयट है जि बाब्यवा 
प्रतिषाथ बेयत तच्यवोध अपवा अपं ग्रहण वराना हो हो होदा, रूपितु राषो को 
मूर्त स्पापना अपदा साक्षाउ्यरात्मक अतीति कराना भी नहीं होठा # जो बेदलस 
ब्यजता-व्यागर द्वारा हो सम्मद है। आचारयों न दिम्ब-विशयन बौ जिस रूप भे 
काध्यायत भहत्व प्रदान जिया है उसवा अभिय्रार सहो है व ८०4 द्वारा सहृदप 
भावक जतो को भाषों डी ऐनो सहजावुमूति होनो है जिसके ड्ायय दे अख्रद 
आम्वाद्यता बा आननरद प्राप्त बर मेते हैं। आाचारयों ने दाब्य-दृू दियो कौर सामान्य 
वार्ाओीं बा अलवर उनडी इतिदृत्तात्ममठा ओर व्यग्यता वो हो दृष्टिबोण मे 
रबर निर्घारित रिश है। हाँ यह बात जवश्य है वि वहो-चटो झबस्ध-बाम्यथा 
मे विशिष्ट प्रमगों पर इविंदृत्तामरुता का बित्रण अनिदाय सा हो ज्यवा है, विन्तु 
ऐस्रे स्थलों पर भी बरवि वो बयासुदम्ध वो सोप्टवपूर्ण शविधि नये ध्ययत रखना 
पदढ्ता है । सुकक्‍्तर राज्यों मे सामान्नता ऐसी स्पिति नहीं बाठी। अमिशान 
यह है दि आचार्यों ने रत तथा उनकी वनिष्पत्ति डे खाघनशूत विभावानुमादादे 
को स्वशब्ददाबूयता को शिस रूप से काव्य में आनन्दरमय आस्वादन से दाशम 
माता है, उसे विशेष प्रशार वो परिसोमा भें ही प्रतध शिया डाठा बाहिए। 
वस्तुत' रसों बी स्वश्ब्दयवाच्यता सभी स्यलो प्र रननन्पाति जपदा वास्यतन्‍्द 
को आस्वाद्यता मे अवरोध उत्पन्न नही बरती । डिन शाचोन बाब्ययरिपद ने 
रखो तथा भावों बी निप्पल से शृम्बद उपबरणो में स्दश्बम्ददाब्यवा मे 
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आधार पर उनकी विध्तमयौ स्थिति का निरूपण किया है, वह आज के 
संवर्धित शान-विशञान के आलोक में निरस्त किया जा सकता है । रससिद्ध कवियों 
कहो कृतियों के अध्ययन से स्पष्ट है कि उनके वर्ष्य विधयों की भावव्यजता एवं 
रस-व्यंजना में स्वशब्दवाचकता भी रहती है, किन्तु उनको अभिव्यक्ति के प्रबल 
प्रवाह के सम्मुख उसका अस्तिस्व नहीं जम पाता । ऐसी स्थिति मे हम नतो 
रसो की स्वशब्दवाच्यता के एकात पक्ष में ही हैं और म उतके सर्व्धेव तिपेध की 
आन्यता में आस्था रखते हैं। 

किसी भी प्रवन्ध-रचना को लोकोचर रमणोय एवं सहज आस्वाद्य बताने 
के लिए आवश्यक है कि उसमे रस-ब्यंजना भर भाव योजना का तिदुष्ट संचार 
किया जाप । प्रबन्ध फाव्यों के अनुशीलत से स्पष्ट हैं कि उनमे साधारणतया 
एक रस अंग्री दया अन्य रस उनके अग-विशेय बनकर उपस्थित होते हैं। ऐसे 
काव्य-स्रप्टाओ का मूल प्रयोजन किसी रस-विशेष का पूर्ण परिषाक कराना होता 
है । एकरस की चरम परिणति के उपरान्त जब कोई काव्यकार उसका पुनः 
पुन: अभिव्यंजन करता है तो उसकी अभिव्यक्ति में विरसत्रा अथवा पररिम्ला 
मता सी आ जाती है | आचाय॑ आनन्दवर्धन ने इस प्रकार की पुन; पुनः रस- 
दीप्ति को 'परिम्लान कुसुम” से उपमित कर उसे चमत्कारविहीन और अवश्षाद- 
जनक कहा है, क्योकि उसमे सहृदयजनो के लिए चित्त-विश्ाति की सामग्री नहीं 
रहती । गो हो कुशत कवियों में एक ही रस की पुत्र, पुनः दीप्ति को भी नवी- 
भता के परिवेश में आलोकित किया है। किन्तु सभी परिस्थितियों मे वह संभव 
नही है । काव्य की रमणीयता तो इसी बात से है कि वह किसी एक मूल भाव 
को उसके विविध उपकरणों से सयुक्त कर उसे रस-कोि पर्यन्त पहुँचा दे। 
उस कौटि पर पहुँचे हुए-माधु्य का आस्वादन कर उसके श्रमाताओं का मानस 
परितृष्त हो जाता है और वे उसके आनन्द मे त्न्मय हो जाते हैं । प्रबन्ध काव्य 
को सुरम्य वनस्थली मे यह क्रम एक ऐसी श्यखला से नियोजित रहता है कि 
उसको थुनः पुनः प्रदीष्व करने की कोई आवश्यकता नही पडती। उनकी पुन. पुतः 
दीप्ति की उपयोगिता अथवा अनुपयोगिता के विषय में आचार्यों में मत-बैविध्य 
होना सहज सम्भव है, किन्तु अधिकॉश विद्वानों को तो यही मान्यता रही है कि 
काव्य में रस-योजना की अभिसधि करते समय उसे पिध्टपेषण की चुत्ति से दूर 
रखा जाय । काव्य-कनेवर के सुगठित सपटन और समुचित समायोजना की दृष्टि 
से इस तथ्य की ओर ध्यान देवा आवश्यक है अन्यथा काव्य-रस के आत्वादन 
की प्रक्रिया मे अवरोध उत्पन्न हुए बिना न रहेगा । आचार्यों ने इस प्रकार की 
प्रवृत्ति को प्रवन्धगत रस-दोय की कोटि में परिणत किया है और कवियों को 
परामर्श देते हुए लिखा है कि वे रस-परिपाक की कोठियों को सहुज विधि में 
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हृदयगम करने वा महत्व समझे और अपनी रचना को ऐसी न बनने दे जिससे 
सहुदय काब्य-रशिकों के मन भे बताति अथदा स्लानता का सचरण हो जाय । 

के व्यानन्द वे आस्वादन को अधिक से अधिद प्रतीतिगम्य और विगलित- 
चेद्यतरस्पर्शशूल्य बनाने वे लिए आवश्यक है कि उसयो निष्पत्ति बे आधारमूत 
अगो बा अभिनिवेश अत्यन्त सजीवता और वलात्मक्ताएूर्वश! विया जाय | 
वस्तुत काव्य की वर्ण्य विषय सामग्रो अपने प्रस्तुत एवं अप्रस्तुतविधान में जितनी 
अधिक छझीवत और गमूतिमयोी वन वर उपस्थित होती है, उतनी अधिद बहू 
काव्यानन्द वी उपजीव्य निधि वनतो है। जिस ववि वी छृति का आस्वादन 
करते समय उसके भावों बा सहज चित्र अपनो नैसभिव प्रवृत्ति मे हमारे मतो- 
झुगुर पर अबिल नही होता, बह भपनी रचना मे महान्‌ नहीं बहा जा रावत । 
कवि का कतंव्य है कि वह अपनी वष्यं-योजना वो एसी दुर्ह किलप्ट न बना दे 
वि उसका विम्ब-विधान हो न॑ हो सके और उसके ग्रहीता को बष्ट-बल्पना 
करनी पढ़े | इसमे नोई सदेह नट्ी कि काब्य में पाण्डित्य-प्रदर्शन वे भी अवसर 
होते हैं, विस्तु वे उसके प्रह़्त उपकरण नहीं हैं। वेदग्ध्यमगोभणिति अथवा 
ऊहात्मत चपत्हृति बे अवनाश से वे भले हो सहिमामडित बहे था सकते, विन्तु 
वाब्यन्सरिता वे सहज प्रवाह दे मार्य में वे दुर्गाह्य ही होते हैं। आचार्५ों ने अनेक 
प्रमगो में उन्ट्‌ जिसिप्टत्व दोष थी अभिधा से लांछित भो विश्व? । वस्तुता 
उनमे बाब्य नी रससयी गुण-गरिमा और निष्प्षणट अध्प्पिज्रयं णा अभाव 
रहता है । उनपरी उपयोगिता वाथ्य-्कौतुष वी द्राविडो प्रत््ययाम-प्रिया वी भांति 
ही होती है. जिममे कवि बही तो भूय्य-विस्द यो रवतमुद् घानर से उपमित कर 
प्रात' कालीन सुषमा को नुमायशी रग प्रदान करता है तो कही दृष्टिन्वूढो, 
प्रहेलिवाओं और समस्यापूर्तियों वे सम्भार में हो अपना युद्धिक्ौणल नियोजित 
ब्र देता है / ऐगे याब्यों की प्रशया बरते बाते भावर भो मिल जाते हैं, जिन्‍्तु 
उन्हें एबं विशिष्ट वर्ग पयं॑न्त ही सीमित किया जा सबता है। व्यापव दृष्टि से 
ऐसी इतियी में लोवानुरजन और मन प्रसादन ही अभीष्ट सामग्री वी न्यूनता 
ही परिलक्षित होती है जिसे लोकसामास्य भावभूमि पर प्रहण करने भे शवाम्पद 
होने वे अनेवः अवसर विद्यमात हैं। सारांश यह है कि बराव्यातन्द बी अनुभूति 
में विभावाद की कध्ट-वत्पना अथवा भाषा-चमलार वे उृतृहलजतत्' प्रयोग 
एक सीमा तक ही प्राह्म हैं जिसका विवेश मम्मत अमिज्ञान काव्य-्सप्टा अपना 
काव्य-घावव' को अवश्यमेव होना चाहिए । 

रस-विध्नो बे म्दरूप और उनके निवारण वे बरतिपय उपायो या विमशे 
बरने पे पश्वात्‌ अब हम केवल एवं बाव वा उल्लेय वरना आवश्यत रामझतें 
हैं और यह यह है दि भारतीय वाव्यशास्त्र मे उतकी विवेचना विशुद्ध साहित्यिक 
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दृष्टि गे की गई है । आज के गुय-जीबत की सपयुलता से मानव-्मत मी ब्रन्यियों 
में जो जदिलताएँ और विर्सगतियाँ उत्पन्न कर दी हैं, वे कदाबित रस विष्नों 
के सामान्य रूपों से बही अधिक आगे हैं, डिल्तु वाच्य-गाहित्य को रागात्मिता 
बूति के परिपारद में निरूषित करते समय पूर्व -विवेचित रश-विध्ता पी स्थिति 
और उनके निराकरण के उपायो को भली भाँति समझ लिया जाय तो काव्य के 
आनतरद-्योध फी प्रक्रिया के सम्पकू उद्घाटन थी दिशा में उपात्यत होने वाले 
अनेक व्यवधान निराहत हिये जा सहते हैं। 


१ 
भकिति-रस का रूप-विसर्श 


भर्ति-रप्त दा आादि स्रोत 

प्क्ति की रस-हूप मे प्रतिप्ठा तथा उसके तत्वों का विमर्श भारतीय बाव्य- 
शारन दे ऊहापोह का एक अत्यत आवर्पक विषय रहा है। भरतसुनि से लेकर 
पण्डिवराज जगन्‍नाय तक जिन वाव्यशाग्त्रियों वे अपना रम*विमर्श प्रस्तुत शिया 
है, वै भक्ति को स्वतन्त्र रस के रूप में श्रतिप्ठित न बर दैवादिविषयक रोति 
की सज्ञा देत हुए बेवल भावमात्र मानते हैं, क्योनि उनवे अनुसार देवादिविपद्द 
रीति और व्यजना-वृत्ति से ज्ञात हुए व्यभिवारिभाव देदल “भाव! हो बहै जा 
सबते हैं। उसे स्वृतत्त रम बे” रूप में श्रत्िप्टित झरने बा श्रेय उन बेष्णव 
आवार्पों को है जिल्टान जपनी सघुरोपासभा को मूर्दन्य स्थिति प्रदान बरते हुए 
भक्ति को राबोपरि ग्रुस्त्ा शद्दाव शी पी। इस विपय में क्रो रूपपरोत्तामो- 
विदृचित “भक्तिरतामृतसिधु' तायव ग्रथ विशेषता उल्लेखगैय है जिसमे उन्होंने 
दाब्यशास्त्रोय पति स समस्त रखो जरा पर्येवसान भास्त-रम में करते हुए 
अपनी मोलिकता वा परिचर दिया है। मध्यद्ालोन दँष्पव सम्पदायों में साधूय 
भक्ति वा जो प्रवत्न हचार रहा, उसजा मूल उ्द्घाटित करना बदन सा है, 
बिन्तु ठत्वमीमासा को दृष्टि से उसका आदि उत्ता मनुष्य की उस प्रेम-शावना या 
रोव्रि-वृत्ति में माना जा सबता है जो जात्म-अत्तार ओर बात्म-माशाल्ार बस्ठो 
हुईं अपने जीवन का परम प्राप्प उपत्तब्ध बरने यो लिए अनारित्रात से 
समर्पणोन्मुख रही है। विद्वानों ने वैदिक सटिताओं में श्रदुक्‍्त 'मधुविद्या और 
'मधुलवा' भादि शब्दों की ब्यु्लात्त मे माधुर्यापाप्ता का बीज बतुसधित किया 
है, पर बह मत सर्वमान्य नही है। भागवत सम्प्रदाय की पाँचराव सहिताओं से 
बणित चर्यापाद वा पिषय विवेचन माधुरंभाद को भक्ति जया पृष्ठाघार सा 
अतीव होता है । वौदों को वॉडिक सादा, भूकियों शी मा्ुयेम्रावता और 
ईसाईयो को प्रेमोपरासना में भो सधुरभक्ति दे तत्त्दनथ समाहित हैं। थी 
मधापूदन प्तरस्वती मे 'भक्तिरसायत' नामक ग्रन्थ मे सकित बी जो परिभाषा क्रो 
है, उससे उसमे प्रेम, बतुराग ओर चित्त सेद्रदोभाव वा आधान्द छिद्ध ट्वोग 
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है । 'नारदभशप्तियुत्र' में उ 'गां स्वस्मितृ परम प्रेमहुप' दया 'शॉडित्यमकितियूत्र' 
में उत्ते 'शा परानुरविवरीश्वरे' कहा गया है। इस वियय मे गौडोय आचायों का 
का थोगदन विशेष महत्वपूर्ण है। उत आचार्यों के विवेचन और निशुपण का 
ही पह प्रभाव है कि भवितपरक काव्य पर माधुयें भावना का प्रचुर प्रमाव पड़ा 
और हिन्दी साहित्य का मध्यकाल भक्ति की अजग्र धारा से प्रपूरित हो गया | 
उ्त फाव्य-साहित्य के वर्ष्ष विपयो की शास्त्रीय समीक्षा करने पर भविति की 
त्थिति विमचय हो एक प्रमुप रस के हप मे स्पष्ट हो जाती है । 


चेतन्य मत और भविंत-रस की परम्परा 


मद्यपि महाप्रभु चेतन्यदेव ने कियो मत या सम्प्रदाय का प्रवर्तन नही किया 
कयापि उनके व्यक्तित्व में ऐसा श्रवण आतर्येण और विलदण सम्मोहन था 
जिसके वारण वृन्दावन के पट गोस्वामियों ने उनका शिष्यत्व स्वीकार कर उनके 
प्िद्धान्तो को श.स्त्रीय व्यवस्था प्रदान की ) बलदेव विद्याभूपण आदि विद्वानों 
ने चतत्य-मत को माध्व सम्प्रदाय के अन्तर्गत (नरूबित करने का प्रयत्न. किया 
है किन्तु उनकी यह धारणा तत्वसगत नहीं है। वस्तुतः चंतन्य मत का 
दार्शनिक पिद्वास्त 'अचिन्य भेदाभेदवाद' है जिप्तकी व्याध्या करते हुए जीव 
गोस्वामी ने लिया है कि “भगवान में स्वरूर आदि शवितयों के अभिन्‍न होने के 
कगरण विचार करना अशवय होने रो भेद प्रतीत होता है और भिन्न होने ते 
विचार करना शंक्य ने होते से अभेद अतीत होता है, इसीलिए दतमे भेदाभेद 
स्व्रीकार किया जाता है। ये दोनो अचिन्य हैं जिकके कारण इस मत का सास 
“अविस्त्य भेदाभेदवाद' है ।* हमे यहाँ माध्वमत और चंतन्य मत का तात्विक 
अन्तर निरूषित करना अभीष्ट नही है । हम तो यहाँ पर केवल इतना ही सकेत 
करना चाहते हैं कि काव्य में भवित-रस की मधुर प्रत्तिप्ठा कराने के क्षोत्र में 
चंतन्यमवावत्रम्बी पट आांचायों का महत्व विशेष रूप से उल्लेखनीय है क्योकि 





4. दुत॒स्य भगवदर्मात्‌ धाराबाहिरुताँ गठा । 
सर्बशे मनतो वृत्ति-भक्तिरित्यभिधीयते 
द्रवीभावपूर्विका मनप्तों भयवदाकाररूपा सविकत्पवृत्तिभवितरिति । 

2. इस वियय में बलदेव विद्यामूषण रचित “ग्रोविन्दभाष्य' और 'प्रमेय रत्वा 
वली/ नामक ग्रन्य पठनीय हैं । 

3. स्वर्पाद्यभिन्तत्वेद चिन्तयितुमशकयत्वादु भेद.,, भिन्‍लत्वेन बिंतमितु 
शवपत्वाद्‌ अभेदरच अत्तीयते इति शक्तिशक्तिमतो्मेदामेदों थंग्रोहतों ! तो 
लव अचिन्तयौ । स्वमते तु अविन्यभेदाप्रंदाद्ययेव अचित्यशविपित्वातू 

(जीवगोस्वामी, भगवत्संदर्भ:) 


32 


उन्ही से भक्षि-रस्स वो प्रम्पश को बानययत इपदीर प्रोडि दाष्त हुई है। इस 
दिपर में “मक्तिर्लामूत-सिघ्च' नारद गन्प समझी दुप्टियों से रउबवोद है जिससे 
ने केदल आान्यरास्वरीय रखा वा भक्षिवि-सन झे पर्ददसाव किया गया है ऋपितु 
परद्ित' को सुस्य रस झानव्ार अन्य साहित्पिक्त रचों का दर्घन उसने अझग रद 
में हुआ है । एस इन्ध दो दिप्रल सिन्यु क्षे रद के इल्पित बर उन्ने रचरिता 
में 'रोधरोभूवदतु रनुदा बे कनुमार उनके चार विराद-पूरई, दक्षिय, 
दरस्चिय और उत्तर-किद हैं जिनमें बुध मिला बर तेईन लहरिया है बोर जिसके 
अन्दर्येत क्रमश सामान्यभक्ति साधते सारभास्ति कर प्रेमरदित का दिरू- 
परम पूर्व विराय सम, विशाव अनुभाव सात्वित्र झाब, ब्यभिच्रारिराद छोर 
स्थापिशाद का दर्येन दक्षिय विनाय में शॉवरस, प्रीतिशक्तिस्म प्रेयो४मस्विस्स 
इत्तत्मक्विरस झौर सथुरभक्तिवरम वा दर्घोव प्रश्तिम जिमाय से तपा हास्प- 
फरक्वि-रस, अदुधुतभक्तिरस, बोरभक्तिरस, बरघमक्ति-रस, रॉक्‍्ल्‍रमक्ति-रन, 
भ्रयानवरषाक्वि-रम, दीभत्सभाक्तिरस, सेददेरम्पति-रक्षि-रम बौर रसमाभान 
का विररत उत्तर विभाग से जिया गदा है। यह सनत्त दिवेदादा आचार रुूए- 
योम्वा") के प्रशाड पराडित्य छौर बयाघध प्रतिराजरल दा परिच्ाउक है | उनके 
अद्भीीलन द्वारा मक्तविसम बा प्रदूत्ति निमित, मक्ति-रम बगा प्राचीन गाम्ज से 
मेदाभेद, प्ाक्षन रससिद्ांत वो भक्ति रस के प्रति परशोल्‍्थ्वा ओर भक्तिरस 
को प्रश्िया रा सम्पद बाघ हो दायं है। बादायें रुप्योन्‍्दानी का यह विदेदन 
इस प्रक्रिया मे विवि जिये जाने दाल साधारएोडजरणप, सविद्वियांति, और 
मावनी साक्षास्वारार सजा प्रदोति बये कोट से भी निररषित बिया जा मजता है 
जिसके वारघ जतेद प्रवार वो मौरिय उपब्पियों शे िए छनावनाएं दनी हुई 
हैं। आचार्य्रवर के मतानुनार इृष्पण बा बन्‍्याभिनाषवाडून्य कनुएीलन हो उत्तर 
भक्ति बा उझषाय है दिसके सम्नुउ मोक्षादि मुद् भो तुल्छ हैं। उनके शब्दों में 
उस उत्तम एव सुदर्वभ मत छा रुप निम्तनि्चित है +-- 

अन्याधिवाषिठारून्यग झातबर्मेघनादृवन । 

आनुबूच्देत दृष्पादुगीलन भक्विरुत्तमा ॥7 

क्वेखध्तों शुभझा साक्षापुताहा्‌ सुदुलेभा। 

कान्दानन्ददिश्वेपा का खोहूएग्बर्पधी च मा ॥*ै 














अवित-रस को शाव्यशास्तरोप प्रद्षिया 
रपरयोस्‍्वामी ने काज्पशास्व्र-विदेडित रस-सिद्ाल्द को अविया के बदुरूुपत 
अक्ति-रस को विवेचता को है। श्रोमदभायदत में दिस भाददत रस को “बसूठ* 
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डवसंदुर्त फंस! पे उपमित किया गया था उसे श्री रुपयोस्वामी ने मे बेवल रम- 
विषयक पूर्णता ही प्रदार की अपितु उठे सवॉपरि अंदी रस भी पिद्ध डिया। 
जिस प्रकार रश-निष्पत्ति फे लिए स्पाधिभावों दे: साथ विभाव, क्नुभाव और 
स्एद्रिचारिकावों का संयोग अवेक्षित है, उत्ती प्रकार भरितिग्स वे लिए भी थे 
अंग पाँछगीय हैं. । आगाप॑ जी ने तामान्यवपा वाब्य-शास्त्रीय रम-निण्णतत दी 
परम्परा को अपनाकर उसी के सादे मे भजितिरण का निरूपण किया है । उनका 
अत है कि 'भविवरण का स्वाधिभाव भगवद्रतति अधवा बृष्णरति है जो विभाव, 
अनुभाव, मात्यिकसाय तथा व्यप्तिचारिमावों द्वारा श्रवश अपवा सतत आदि 
मी मह्दायतां हे भक्तों के हृदय में आस्वाद्यता पो प्राप्त होता है। भवित-रस 
का क्षाएघादत केवल यो ध्यवित बःर गदता है जिंगगे गातस मे पूर्वजत्म तथा 
वर्तमान जौयते की उत्तम कोटिपरक वासना या भवित-गस्‍्कार विश्यमाव 
दो ।7 अपने मंतब्य को विशेष रपष्ट करते के प्रयोगन से उन्होंने लिखा है कि 
मापन रूपा बैधी गवित केः द्वारा जितके दोषों या शमत हो गया है बतएवं 
प्रसत्म और विमेंत चित्तवाले, भगवान्‌ और भागवत जनों के संधर्ग मे अनुखव 
कहने वाले, परगदान के चरणों को भवित छो अपना जीवनना्दष्व समझने वाले, 
प्रेम के कल्तरंग काथ्यों का पर्देव अनुप्यात करने बाते भवतों के हृदयगें ही 
प्रावृतन धपा आधुनिक दोनों प्रकार के संस्कारों से उज्जवल आनस्दरुपा रतिं 
ही भासदादता को प्राप्त होकर दृष्णादि हृप विध्रावादि के द्वारा देखने से प्रो 
खमत्कार की परावाप्ठा को हाप्त होती है'।? आहाये मे रति (गाव) और 
प्रेम में अन्तर माना है और बतलाया है कि प्रेम की रिषति भाव की अपेक्षा 
उत्लष्द प्ैणी वी है, अत. वह भाव की अपेक्षा अधिक गरनता से रमहपता 
प्राप्य फर लेता है । उन्होने भरिति-रस के लिए अभीष्ड विध्ावानुशावादि का 
भी वर्णन रिया है ओर उसके ग्रामान्य तक्षण-निरूपण में भी शवित के अनुकूल 
पदार्थों वी घोजना कर सी है | आचारय का कहना है कि रति वे आह्योदित- 
हेतुबों का नाम 'विभाव' है और उनके आलम्बंग और उद्दीपन शज्ञक दो कं 
हैं। उन्होंने कृष्ण और उनके अतो को आलम्बत माना है वयोकि वे ही रति के 
विधषय एथा आधार बनते हैं। झृष्ण ताथडों में शिरोरल ही नहीं, अपितु 
साक्षात्‌ भगवान्‌ हैं भौए उसमे समस्त महायुण नित्य रूप मे विराजमान रहते 





. निशमकपतरोगलितं फर्ले, शुरुमुखादमृतदवर्मयुतम्‌ | 
पिवत भागवत्त रसमालय, मुद्वस्हो रसिका शुरवि भावुका'॥ 

2. झुप. गौत्वामीः मक्विस्तामृतातिस्धु, दक्षिण विभाग: प्रथम शहरी, 
श्योक-5-य 
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हैं । उनका आालँबन जात्मरूप भी होता है तथा अन्य रूप भी ! उन्होंने बृष्ण में 
चों सठ गुण निरदिष्ट कर उनका सक्षण-पुरस्सर सोढाहरण विवेचन क्या है। 
भारतीय वाव्यशास्त्र आया नाट्यशास्त में धीरोदात्नादि स्न्कक जो चार प्रवार 
के नायक माने गये हैं, उनके भी लक्षण श्रीवृष्य-्चरित मे निरूपित कर थी 
स्वामीजी ने उदाहरणपूर्वक' उनना सघटन भ्रस्तुत किया है। इस विश्लेषण 
द्वारा रुपगोस्वामी की अदभुत योग्यता का बोध होता है उन्होंने विविध ग्रत्यो 
रे उदाहरण राचित वरते हुए अपने सहज स्ोहादं और नीरक्षीर विवेक का 
परिचय दिया है। दंग विवेचन श्री एक मुख्य विशेषता यह है कि श्रोरूप- 
गोस्वामी बे सगामुसार लोक मे दोपवत्‌ प्रतीत होने वाले मात्सयं आई भाव भी 
कृष्ण की चरित लीला के आश्रय से गुण वन जाते हैं । इसी प्रसप मे उनका यह 
निर्णय विशेषत' उल्लेषनीय है कि ऋूष्ण बे गुण ही भक्तों के गुप होते हैं । 


भवित-रफत के उद्‌दीपन विभाव 


पक्तिरस के उद्दीपण विभावों के विधय में रूपग्रोस्वामी दर बयत है कि 
उनके अन्गंत भगवान्‌ श्रीकृष्ण बे' गुण, पेष्टाएं तथा अलकरण आदि मुख्य रूप 
में आते हैं। ग्रणो वा क्षेत्र दापिद, वाचिक और मानसिक रूपों तक व्याप्त 
है । काथिक गुणों से आयु सौद्ये, रूप तथा मृद्रुता आदि बाते हैं। यद्यपि 
कायिव' गुण वृष्ण वे” स्वरूपभूत ही हैं तथाप़ि वे स्वरूप से अभिन्‍न होने पर 
भी धाव्पनिक भेद को स्वीकार करके ही स्वरूप से भिल्‍न गरुशो वे रूप में कहे 
गये हैं, कपोति इस प्रकार से कपित होने पर ही वे उद्दीपन विभाव होते हैं । 
इन गुणों मे आलम्वनत्वतथा उद्दीपनत्थ का उभयनिष्ठ समावेश रहता है। 
बायु में कौमार, पौगण्ड तया बशोर अवस्पाएँ आती हैं तो सौन्दय में अगो का 
यथोगित सन्निवेश रहता है | रूप वा अभिप्राय यह है दि जिसके द्वारा अलकार 
अलकाय॑ बन जाय । वोमत स्पर्श को भी सन ने बर सकने दो भूदुता दहते 
हैं। रूपगोस्वासी ते वाचिवर तथा मानसिक एुणों का वर्णव न बर इसबा 
झल्लेख सात्र जिया है। उन्होंने गृष्ण-भवित के ठद्दीपत विभाव थी चेष्टाओं में 
राम आदि सीलाओ ओर दुष्टो पे थध आदि वो महत्व दिया ऐ । अतकरण और 
प्रसाधन वे उपवरण वस्त्र विन्यास और अलवर आदि हैं । प्रसाधन वा एक 
अन्य साधन 'आवर्प या वेशादि वी बनावट है । “आलेप' भी अनवा प्रकारके 
होते हैं। मडन-रूप प्र्माघन में मुडृद, कुण्डल, हार, चौकी और नृूपुर आदि वी 
गणना वी जाती है । आवाय॑ के गुण, चेष्टा तथा प्रसाधन रूप उद्दीपत विभावों 
के अतिरिक्त स्मित को भी चतुर्ष उद्दीपव विभाव मात्रा जाता है। अग-समोरभ 
पचम उद्दीपन विभाव है । वेश नामक घष्ठ उद्दीपत विमाव में वेणू, मुरली 
और यरशिका-वादतकाल्त वी भंगिमाएँ प्ररिगणित होती हैं। रूपयोरवामी जे 
शयो।, नूपुर, चरण-चिह्, दोत्र, तुलसी, भवत और दिवस वामव' साव और 
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अंग जोड़कर तैरह प्रझार के उद्दीपन माने हैं। इस प्रकार का वर्णन इतना 
अधिक भव्य और आकर्षक बन गया है हरि उसके द्वारा झंगार की उद्दीपन 
अवस्था विशेष आकर्षण के साथ व्यवत हो सकी है। 


अनुभावों और सात्विक भावों का विधशे 


रूपग्रोस्वामी ने अनुभावी को चित्त में स्थित मुख्य भावों के वीथक बहफर 
उन्हें प्रायः बाह्य क्रिया रूप माता है और उन्हे 'उद्भासुर” की सज्ञा दी है। 
उनके मतानुसमार भक्ति-रम मे साधारणतया शीत और क्षेपण नामक दो प्रकार 
के अनुभाव आते हैं जिनमे नृत्य, विचुदत, गोत, क्रोशन, तनुमोटत, हुकार, जुम्भण, 
प्रदासभूमा, लोकानपेक्षिता, लालसा, अट्ठ॒हास, घूर्णा और हिवका आदि की गणना 
होती है । इस हेरह प्रकार के अनुभावों के अतिरिक्त शरीर का फूलना तथा 
रक्त का निकलना नामक बुछ अन्य अनुभाव भी हैं, पर वे बहुत कम देखे जाते 
हैं अत्त: उनका वर्णत नहीं किया गया है ! 
सात्विक भावों के सम्बन्ध में रूपगोस्दामी का झहना है कि साक्षात्‌ अपदा 
किचित्‌ व्यवधान से कृष्ण-सम्बन्धी भावों से आक्रात्त चित का वास 'सत्त' है। 
सत्त्व से जो भाव उत्पन्न होते हैं, उन्हें सात्विक भाव कहते हैं। श्निग्ध, दिग्ध 
तथा रूक्ष संज्षक तीन प्रकार के सात्विक भाव हैं ) स्तिग्प के वो अकार हैं-- 
मुख्य और गोण । साल्षात्‌ रूप से इष्ण संबंधिदी रति से आक्राँत सात्विक भावों 
को गौण कहते हैं| दिग्ध सातिवक भाव वे हैं जो मुख्य तथा गौण नामक दोनों 
प्रकार की रति के विदा होने वाले मावों से मत के आकाँव होने यर रति के 
अनुगामी ,रूप में उदित हो। रुक्ष भाव एक प्रकार के रोमांचित भावे 
हैं जो कृष्ण की मधुर तपा आश्चर्य्रयी वार्ताएं सुनने से उत्तन्‍्त होने वाले 
आनन्दऔर विस्मय के कारण भक्त-सद्श किन्तु रतिशून्य पुण्य में कही-कही 
उत्पन्न होते हैं । चित्त के वेग के कारण विकार को प्राप्त होकर जब प्राण शरीर 
को अत्यन्त विक्ष्‌ब्ध कर देता है, तव भक्त के शरीर मे स्तम्भ, स्वेद, रोमाँच, 
स्वस्पेद, कम्पन, वैवष्यें, अश्ुपात तथा सूर्छा नामक सात्विक भावों की उत्पत्ति 
होती है । उस समय प्राणों की गति या तो आकाश को छोड़कर अवशिष्ट चार 
तत्वों का अवलम्बन करती है या कभी स्वयं स्व॒तस्त्र रुप से वह (प्राण) देह में 
सर्वत्र विचरण करता है। आचार्यों का कपन है कि ग्राणों का वाह्य विक्लोम 
“अनुभाव” कहलाता है तथा आँतरिक विक्षोम सात्विक्‌ माव ३ इंत सात्बिक भावों 
के अनेक आधार और रूए हैं। स्तम्म नामक सात्विक भाव हप, भय, आउचर्य, 
िचाद और क्र से उत्तत्त होता है और उसमें चाणी आंदि का अभाव, 
निश्चचता और शून्यदा आदि होते हैं) स्वेद वामक' सात्विक' भाष हपे, भय 
और ऋ जादि आँतरिक चृत्तियों से उत्पल होकर बाह्य बनुभावों के रुप मे 


36 


शरीर से प्रस्वेद उत्पनन कर देता है। रोमाच को झत्तत्ति आश्चर्य, हर्ष, उत्साह 
और भ्यादि से होती है | उसमे रोम खडे हो जाते हैं और अगो मे कसी दस्तु 
के स्पर्श आदि जगा अनुभव होने लगता है। स्वरभेद सज्षरु सात्विक भाव विपाद, 
विस्मय, अमर्प, हप॑ और भय से उत्बन्‍्त होने वाली 'स्व॒रचिकृति! वा नाम है 
जिसे 'गद॒गदित्रा वी आदि जननी' वहा जा सकता है । वेपयु नामक सात्विक 
भाव भय, त्रोध, यौर हप॑ आदि प्ले उत्पन्य होवर शरीर यो अस्पिर बना देता 
है। वैवध्यं में विषाद, रोप और भय आदि ये कारप मुयाहति में मतिनता 
और इृशता-जन्प विवर्णता आ जाती है । वह विदर्णता विपाद भे श्वेतिमा, 
घूसरता और कालिमा रुप होती है जबकि त्ोघ मे वह शक्तिमा एवं भय मे 
रविनमा तथा शुक्लिमा रूप रहतो है ।॥ अश्वु की उत्पत्ति हप॑, रोप ओर विपाद- 
जन्य है गिनसे नेत्रों मे क्षोम, राय और समाजेन आएि होता है । प्रलय उस 
साधश्विक भाव का नाम है जो सुधया दुःख बे अतिशय वे' कारण चेष्टा तया 
ज्ञान से रहित हो जाने की स्थिति में उत्पन्न होता है । 


यो तो सत्य से उत्पस्त होने बे वारण स्पायो तथा व्यभिचारी सशक भाव 
भी सात्विक ही होते हैं, किन्तु मुख्य रूप से स्वेद और स्तम्भ आदि आठ सत्व- 
मूलतर भाव हो सात्विक भाव बहलाते हैं । जिस प्रकार सत्व दे न्यूवाधियन 
द्वारा प्राथ तया शरीर बे विक्षोभ मे भी तारतम्य होता है, उसी प्रकार 
सात्विक भावों में भो न्यूनाघिवय तासतम्य पाया जाता है। अधिकाधिक बढ़ते 
हुए सात्विक भाव क्षमम' घूमायित, ज्वलित, दीप्त तथा उद्दीप्त नाम से चार 
प्रकार के होते हैं। सात्विक भावों बी यह वृद्धि भूरिबाल्व्यापकता, बह्देग- 
ब्यापिता भोर स्वस्पो लप॑ वे बारध तीन प्रवार की होती है । रुपगोस्वामी ने 
सात्विक भावों वे इत प्रतारो वा वर्णन लत्यन्त विस्तारपूरईद' किया है। उनका 
मत है कि उद्यीप्त भाव ही इण्थविपयक परमरति अर्थात्‌ 'महामाव'! मे और 
भी अधिक उद्दीप्त हो जाते हैं. जिसे समस्त सात्दिक भाव एफ साथ चरस 
सीमा तक पहुच जाते हैं। उन्होंने बदलाया है वि सात्विक धावा वी भांति 
चार प्रशार रे स्तवितरामान भी होते हैं जो या तो रत्यामास और सत्वाभास 
से उत्तना होते हैं पा सत्वरहित या विपरीत रुप में पाये जात हैं। रुपगोस्वामी 
ते मगितिर्तानूवर्गिउ' वे दक्ष ग विमाव वी तृतीय सहरी से इन सदवा अत्यत 
विस्वारपूर्ववी विवेचन किया है । 


व्यभिषारिमावों को रुप प्ीवति 


रूपमोस्वामी ने वाचिव, जागिक और सात्विड' रूप से स्थायिभाववी 
शर्तें बा सचासन करने दाते श्ावा वो व्यिदारिभ्राद था सदार्माद वहा 
है। ये भाव स्पायिभाव रूप अमृत-सागर में ऊूमिवत्‌ उन्मण्जित और विमस्जित 
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होते हैं; लहरों के समान उसे संवधित फरते हैं तया अन्त में ढढू पता को प्राप्त 
होते हैं । उन्‍होंने काव्यशारत्र में प्रतिषादित स्प्तिचारिभावों के ही समान 
सैतीस प्रकार के व्यभिचारिभाव माने हैं और प्रत्येक व्यभिचारिभाव का चर्णत 
मृष्णभवित को उपलक्षित करते हुए किया है। इन व्यभियारिभावों में से कोई 
व्यभिवारिभाव ढिसी दूसरे व्यभिचारिधाव का परस्पर विभाव और अनुभाव 
भी हो सकता है । जैसे ईर्ष्या निर्वेद का विभाव (कारण) होती है जवक्रि असूया मे 
ईर्ष्या वी निश्चित रूप से अनुभावता रहती है |? रूपगोस्वामी ने व्यभिषारि- 
भावों की परस्पर विभावता वा वर्णन करने के साथ स्वतत्र और परतत्र के भेद 
से भी उनकी प्रकार-गणना की है। व्यभिच्ारिभावों के अतिरिक्त व्यभिचारि- 
भावामामस भी होता है। उसका प्रयोजक या तो अस्थानत्वरुप प्रतिकूल्य होता 
है था अनौधित्य । व्यभिचारिभावों की भी उत्पत्ति, सधि, शवलता और शाति 
मामक धार अवस्थाएं होती हैं । वस्तुत' भावों का यह विवेचन अत्यन्त गहन 
है । रूपगोस्वामी ने 'भावा विभावजनिताश्वित्ततृतय ईरिता” कह कर स्वाभाविक 
तथा आगतुक नाम सै उनके दो विभाग किये हैं तथा इत दोनो की पृथक पृथक 
रूर से ध्याखाएँ भो की हैं। उस्होते स्वाधाविक भाव को <“व्यप्यान्तर्वेहि: 
स्थित? माता है और मंजिष्ठा राग से उपप्तित किया है। उसके प्रति विभावों 
की विभावता नामभात्र की ही होती है । आगंतुक भाव पठादि की लालिमा के 
समान हैं | वहू अपने विशेष कारणों से ही उत्वल होता है और उन्ही से दढता 
है ( झूपगोस्वामी ने इस विषय का भी विश्लेयण किया है कि भावों के वैशिष्द्य 
की भाँति भक्तों मे भी वैचित्य होता है। उन्होंने ज्ित्त की स्थिति गरिप्ठ, 
गम्भीर, महिष्ठ और उत्ताव नामक अभिधा से चार प्रकार की मानी है। गरिष्ठ 
चित्त स्वर्णपिष्डवत्‌ होता है तो लपिप्ठ चित्त पूलपिण्डबत्‌ । गम्भीरचित को 
सिंघुसम तथा उत्तान को 'पल्लवादिवत्‌” कहा जा सकता है। महिष्ठ चित्त में 
भाव विद्यमान होने पर भी नहों दिखलाई देते, किन्तु क्षोदिष्ठ वित्त में वे 
अमायास ही प्रदर्शित हो जाते हैं। कर्बाशचित्त व्ध, स्वर्ण और जंतु के सबान 
माना गया है और कोमलचित्त मोम, मक्धत तथा अमृत के तुत्य । रुपगोस्वागी 
का निर्णय है कि श्रेष्ठ कृष्णणबतो का चिच्ते अयृत के समात स्वभाविद्रवीभूत 
ठथा गरिष्ठादि गुणों से युवत रहता है। 
स्थायिभावका सक्षण और #ष्णविषयक 'रति' का प्राधाध्य 

रूपयोस्वायी ने स्थायिभाव की परिभाषा देते हुए लिखा है कि 'जो भाव 
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अविरद्ध और विरुद्ध समस्त भावों मो अपने दश मे करके उत्तम दाजादे 
समान घोभित होता है, वह 'स्पायिशाव' कहताता हैं। भक्िद्ास्त्र मे भोरृष्प 
विषयक रति ही स्थायिभाव है जिसे रतन ने मुख्य तथा ग्रौपी सज्ञव दो भेदों 
में परिवीतित किया है। शुद्धत्व विशेषात्मारति ही झुख्य रत्ति हे जिसके स्वार्धा 
और परार्था नामक दो भेद हैं । न्‍्वार्यारति अदिरद्ध और स्फुट भावों से जपने 
षो घुप्ट बरतो है और विरद्ध भावों बे डरा उमा अभिन्नव बरना वटित हो 
जाता है । परार्या रंति या पार्य स्पव डा खरोच पर जविस्य जयवा विद 
भादो वा पोषण दरना है । झुख्य परार्पो रति वो शुद्धा प्रीति, सस्य, बात्सल्य 
तपा प्रिथता-भेद से पाँच प्रदारों मे विभकत दिया गया है। इनमे भी शुद्धारति 
सामान्या स्वच्छा और शाति नामक त्तोन प्रवारों बी होती है और वह जयो 
बम्पन तथा नेधों भे मीलनोन्मीलन उत्पन्न बरती है । रति के शेष प्रवारों 
भी थोशृप्ण तो आलम्बन होते हो हैं । इस सद रतियों के श्ेदोपभेदों का विवेदन 
“प्र स्व॒स्सामुत्मसिधु' के दक्षिण दिमाग शी पद्म सहरी से बिया गया है । 








धोणी रति हे प्रषोशप-प्रतझर और उनहो रसमयता 


ऋूपगोस्वामी ने योधों रति वा निरुपण बरते हुए लिखा है कि जो र॒ति 
विभाव मे उस से उत्पन्त भावविशेष पो, स्वय समुचित सी होती हुई प्रहण 
करती है, वह गौणो रति बहलातो है | गौणी रति ने प्रयोडज सात प्रबार दे 
भ्राव-विशेष होते है, जिनके ताम हास, विस्मय, उत्साह, शोर, चोघ, भय जोर 
शुयुप्मा हैं। इसमें से जुगुप्पा को छोड बर शेप छह भावों में श्रौद्ृष्ण विभाव हो 
झकते हैं। जुगुप्मा रति मे देवल देहांदि बा हो विभावत्व स्वीबाये है ॥! 'रूप- 
गोस्वामी था सत्र है वि हासादि सातो भाव विधेष विलो विशेष भक्त में रति 
द्वारा सौन्दर्यातिशयूय प्राप्त क्र उस समय बी लोगा बादि दे अनुसार बुछ 
बाल के विए स्पायित्द धाप्त घर लेते हैं, अतः उन्हें स्थायिभाव बहा जाता है। 
गौपी रति के हाम आदि भेंदों मे कोई आधार नियत नहीं है । किसी नियत 
आधार के अधाद मे ये सातों आयपरित भाव सहज होने पर भी बलिप्ट भावों 
से तिरस्टत होकर लीन हो जाते हैं। जपने अ घारो दे यारघ अपने स्वरूप में 
सर्वत्र विद्यमान रति आत्यत्धि् स्थाशिभाव है जो समस्त अक्तोसे रहता है। 
विपक्ष अर्थात्‌ भक्तों से भिन्‍न व्यक्तियों मे स्पायिध्नावत्व वो प्राप्त होने घर भी 
शक्ति रस के क्षेत्र मे इस रति ने दिता हास आदि सारे भाद स्पर्य हो जाते हैं। 
मच तो यह है वि रतिशून्य होने के कारण अविस्द भावों से सबवलित होगर 
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अधिल व्यधिचारिभाव अपने समन्वित तप में भी भवितरस की योग्यता नहीं 
प्राप्ण कर सकते । निर्वेदादि ध्यभिचारिभाव नष्ट हो जाते हैं, अत उनको 
स्थायिभाव नही माना जा मकता ; मति और गदे आदि तो स्थायिभाव हो ही 
नही हफते । ऐसी स्थिति मे यही कहना उचित है कि हासादि खातों रति-भाव 
ही संपुष्ट होकर भवनों में स्थपायिभाव बनते हैं तथा थरीकृष्ण के प्रति अपना प्रेस 
सवधित करते हैं ।! रूपगोस्वामी हे हासादि रति भावों के लक्षण निरूषित कर 
उदाहरण पुरस्सर उनका विवेचन किया है ॥ उनका मत है कि हासादि भावों मे 
'रतिरुप का ही प्राधान्य है और जद तक वे रमावस्था प्राप्त नही कर लेते, तव 
तक '्यायभिव' ही कहलाते हैं । 
हूपगोस्वामी ने काव्यशास्त्रीय परम्परा के अनुसार तैतीस व्यभिचारपिव, 

आंद स्पायभिव और आठ द्ात्विक भाव के योग से बुल उन्चास भाव माने 
हैं । उतका बह कयन उल्लेखनीय है जिसमे उन्होंने यह तथ्य स्वोकार किया है 
कि श्रीकृष्ण के साथ सम्बद्ध होते के' हारण त्रिगुणातीत वर्धा प्रौदातन्द हूए 
होते हुए भी त्रिगुणात्मक पदार्थों से उत्पन्त होते के कारण वे सब भाव सुख- 
इु'धमय मर्धात उभपात्मक से प्रतीत होते हैं ।? 'सुखप्रधान भावों को शीत तथा 
दु'खात्मक भावों को उप्ण भी कहते हैं । यह एक विचित्र बात है कि परमानन्‍्द- 
झग्ी होते पर भी रति स्वभावत* शीत भाव न होकर उप्णभाव माती जाती है, 
किन्तु बलिप्ठ शीतभावों से पुष्ट होकर वह शौतरूप बन जाती है। वही रति 
उष्णभावों के सम्पर्क से अत्यधिक उष्ण होकर सतापित करती हुई सी प्रतीत 
होने लगती है जिपके कारण विप्रलम्भ में दुख का भारातिशय्य सा आभासित 
होने बगता है ।* वस्तुतः रूपगोस्वामी भी इस मत के समर्थक हैं कि मुख्या और 
गौणी नामक रति थोकृष्ण आदि के स्मरण, दर्शन और स्मरण द्वारा उतके 
विभावादि वी रपता प्राप्त कर भक्तों में रस-रूप हो जाती है। उन्होंने "यानक 
के स्थान पर “रसाल' शब्द का प्रयोग कर रसानुभूति का आतत्द स्पष्ट किया 
है । इस बियय में उनकी निम्नोकत कारिकाएँ दृष्टब्य हैं 

रतिद्विधा$पि कृष्णार' शुनिखयत्तः स्मृतेः 

तैविभावादिता बद्भिस्तद्भक्तेयु रसो भवेत्‌ ॥! 

यथा दष्यादिके द्वव्यं श््ृरामरिचादिभि. ) 

सयोजनविशेषेण रसालाख्यो रसो भवेत्‌ ॥6 





]. भविनिरसामृताध्िधु: दक्षिणमाग, पचम सहरी, श्लौक-मंद्या-35-47 


2. वही, श्लोक-सख्या 68-62 
3, भक्तिससामृग्रमिशु: दक्षिणभाग, पंचम लहरी, श्लोक सब्या 6]-62 


4. वही, श्लोक सख्या 63-64 


]40 
बातझ! क्षपदा 'रसाछ' रस को प्रक्रिया 


श्री रूपगोस्वामी ने बताया है कि यो तो 'रसाल' नामक आस्वाद्य रत 
अक्तो के अत करण मे जपूर्व चमत्दार वी उत्पत्ति करता है, विन्तु वह रत्यादि 
विभावों हारा एक रूप में होते हुए भी प्रमाताओ की भिल्त-भिन्‍न विशेषताओ हे 
कारण अनेव रूपसय भी भ्रतीत होता है। इस बात को इस प्रवार भी वहा जा 
मकता है कि पृथक्‌-पृथक्‌ प्रतीत होने वाले विभावादि अवयव रस वी एक्रूप 
अखणडता प्राप्त कर कभी-कभी विशेष रूप की प्रतीति कराते हैँ जिसे पातक-रम 
दी प्रक्षिया से समझा जा सकता है।! विभाव या अर्थ है 'रति वी तत्तदु 
आस्वाद-विशेष के लिए थोग्यता उत्पन्न करने वा साधन ।/” उसवी सामान्य 
व्युत्पत्ति “विभाव यति आस्वादयोग्यता वुव॑न्ति इति विभावा” वे रुप मे की था 
मबती है। 'अनुभावयति' इति अनुभावा ! की ब्युत्पत्ति के' अनुसार यदि रति वा 
अनुभव गराने बाते अथवा उसडे आस्वादिततिशस्य यो हृदय ने अतर्गत व्याप्त 
कराने वाले 'अनुभाव! हैं यी 'मचास्यति इति सचारिण ' के अनुसार आस्वाद- 
घोग्य एवं अन्त करण में अनुभूत होने बाली रति को जो सचारित करते ड 
अथवा विचित्रता को प्राप्त कराते हैं, उन्हीं या नाम 'सचारिभाष/ है। 'विभा- 
बादि के ये लक्षण हूपगोस्वामी को भी अभिप्रेत हैं और उन्होंने भक्तिरस वी 
निष्पति मी प्रक्रिया मे उनका समुचित प्रयोग क्या है। उनवा तो स्पष्ट मत 
है कि विभावतादीतानीय शष्णादीन्मजुलारति “अर्थात्‌ मजुलरति ही हृष्णादि 
को अपना विभाव बना कर विभावन आदि व्यापारों को प्राप्त अनुभावादि ये 
द्वारा अपने आपको पुष्ट करती है जिससे रस वी निष्पति होती है।” उनका तो 
यहाँ तव' महना है कि परिपकद रति वालों बे लिए शो याव्य और नाट्य वी 
भी बोई उपयोगिता नही है, क्योकि उन्हे सामान्य रूप से की जाने वाली भग- 
बच्चर्चा में भी अलोदिक रम बा आस्वादन होने लगता है। वास्तव में माद- 
कादि का दर्शन और काव्यादि का पठन-पाठन तो अबुरित रति बे लिए परि- 
पोषव' मात्र है । इस विधय में निम्नलिखित वारिवाएं दृष्टब्य हैं: 


सत्नालयो भवत्येभिवं व्टैस्तरेद वारिधि' । 
नवे रत्यबुरे जाते हरिभक्तास्य वस्यचित्‌ ॥ 
3 न न 
. प्रतीयमाता' प्रघम विभावादास्तु भागश । 
गच्ठन्दों र्सत्पत्व मिथिता था स्पछडतास्‌ ॥ 
यथा मरिचरण्डादेरेकीमावेइपि पातको- 
उद्भास' कण्यचित्‌ ववापि विभावादेस्तथा रस' ॥॥ 


उ4] 


विभादत्वादि हेतुत्द किदितत्काब्यनादययो, | 
हरेरोपच्छू ति विधौ रसास्वाइः सतां भवेत्‌ [7 


भरक्ति-रस के आधसोक् में सस-सिद्धान्त का अंतर्वोध 


सपि रूपयोस्वाभी का विवेचन मुख्यत- भविव-रस की प्रतिष्ठा के लिए 
ही अभिग्रेत है, किन्तु उत्तके द्वारा काव्यस्वाद के व्यापक सिद्धात भी हस्तमत हो 
जाति हैं। उन्होंने भगवद्दिपयक रति को अपनी विवेचना का मुख्य आयार 
बताकर अपना मंतब्य व्यक्त किया है और बतलाए है कि समस्त रस-प्रक्रिया 
का स्पष्टीकरण उसके माध्यम से सहज रोत्या किया जा भकता है। अन्य 
आंचार्यों की भांति उन्हे भी रख का अलौकिकत्व ग्रान्य है और दे भी विभावादि 
कै अन्तर्गत साधारणीकरण की एक ऐसी शक्ति मानते हैं जिसके कारण प्रभावा 
अगवा सामाजिक अपने आपकी विभावादि रूप राम आदि से अभिन्न समझते 
लगता है) ल्लौकिक स्थिति में स्वमंबद्ध रूप में अपने हृदय के भीतर भ्रनीत होने 
वाले दु.खादि मनोभाव भी काव्यतावकगत अलौकिक विभावादि के कारण 
प्रबल आनन्दात्मक सप्तास्वाद उत्परत करते हैं जिहका अधिप्राग महू है कि 
लौकिक रूप मे जिन्हें स्वगत दुःख कहां जाता है, पह काव्य जोर नाटक में पद 
आनन्दरूप हो जाता है ।*ै 

रूपगोध्वामी मे रस की सुवध्वरूपता के साथ-साथ उसकी साक्षाल्कारात्मक 
प्रत्ीति भानी है । उतका भत है कि सत्तार में सुखादि भाव भेले ही पराश्रित 
हप पे प्रतीत होते रहे, किन्तु काव्य और नाटक में विभावनादि व्यापार के 
कारण सामाजिक के हृदय मे वे परभातन्दसदोह के उत्पादक होते हैं। भरतमुनि 
के रम-निष्पत्ति-मृत्र के अनुयार तो रसनिप्पत्ति के लिए विभाव, अमुभाव और 
ब्यभिचारिभावों की तयो अनिवायेत. अपेक्षित हैं, किन्तु रूपस्वामी के मतानुसार 
काव्य और चाटक आदि में कही-कही उनमे से एक या दो को अनुपस्यिति होने 
पर भी रसास्वाद हो सकता है । ऐसे स्थलो पर विभाव, अनुभाव और ब्यभि- 
चारिभाव मे जिन एंक या दो का वर्णव उपस्थित होता है, वे शेष दो या एक 
का वाषरोप करा लेते हैं और इस प्रकार तीनो की उपस्थिति हो जाने से रस 
-___ 
4. मरक्तिए्सामृताशियुः दक्षिण डिघाय, पंचय लहरी- कारिका संख्या 77-78 
2. ह्रभावा तंदमभेदेन स्व यथा प्रतिपदूयते ॥ 

इःखादूपः स्फुरेंतोअप जातु स्वीयतया द्ृदि ॥ 

झड़ानदचमत्कारचवंणामेव तन्वते 

पराश्रयतयाष्येते जातुमग्रातः गुडादयः !8 बही- कारिका संख्या 86 

(अक्तिस्सामृिघु, दक्षिण विभाग, पंचम लहरी, कारिका 85-86) 
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निष्पत्ति मं बोई बाधा नही पड़ती । उन्होंने स्त्री परदधादि-विषयत सामान्य और 
लौकिवी रति से भी रस की निप्पत्ति मही मानी है व्याकि लोकिकी रहठि स तो 
लज्जा और घृणा जैप्ते भाव भी उपस्न हो सकत हैं जवकि काव्य और नाटक 
आदि म॒ साधारणीक्रण तथा विभावनादि थ्यापार द्वारा वही रति अपने व्यक्ति 
विशेषानुबद्ध स्वरूप का परित्याय कर सामाजिक भाज मे व्याप्त अलोक्कि 
स्वरूप प्राप्त वर लेगी है जिसका अर्थ यह है कि वह रखास्वादन रूप है। कृष्ण- 
रति को तो उन्हांवे और भी अधिक अलौक्को और आश्चर्यंमयी वहा है क्यादि 
यह कृष्ण वा सयोग होत पर भक्त ये भीतर जत्यन्त आद्वादप्रद रस विशेष 
उत्पन्त करती है तथा वियोग दशा म भी अद्भुत आनन्द का विवर्त धारण 
करती हुई भी वृद्धि का प्राप्त होकर अत्यन्त तीव्र दु खाभास प्रकाशित करती है। 
यहाँ यह वात उल्लेयनीय है कि रूपगोत्वामी व मतानुसार रृष्ण वा ब्रजवासी 
रूप ही कृष्ण विषपक रति वी चरमावधि है और उस्तवी त्रीढाआ के सम्मुख 
दारिविधींग हृ०्ण कः महान बार्यों बी भी वाई महता नही है क्यावि ब्रजवासी 
शृण ने सुखलव वा अगस्त्य लक्ष्मीपति दृष्ण वी माधुरी स उत्पन आनन्द 
सागर का भी पान कर सकता है । इस विषय मे उस “भक्ितिरसामृताप्िधु' शी 
प्रच्मम पहरो की निम्नलिषिंत कारिकाएँ उद्धृत करने योग्य हैं 


हृदये परणानदमदोहमुपचिन्वत ) 
सद्भावश्चेद्विभावादे किचिन्माश्रस्थ जायत ॥ 87 ॥ 
संदुयश्चतुष्टयाशेपालूण॑तैबोपपचत । 

रति म्थिताश्नुकारयेपु लौकिकत्दाडिहनुभि ॥ 88 ॥ 
रस स्यास्नेति नाट्याज्ञा यदाहुयु॑क्नमव तत्‌ । 
अलोक्कि त्विय हृष्णरति सर्वाद्भुतादुभुता ॥ 89 ॥ 
योगे रसविशेपत्व गच्छ येव हरिप्रिय । 

वियोगे त्वदुभुतानद विवर्तत्व दघत्यपि ॥ 90 ॥ 
तनोत्येषां प्रगाहातिमरामासत्वमूजिता । 

तत्रापि बल्‍लमाधीयनदनासम्वना दति ॥ 9]॥ 
साद्धानदवमत्कारपरमावधिरिष्यते । 
मत्मुखोधलवागस्त्य पिवत्येव स्वतञमा | 92 | 
रमशमाधुरीमालात्वारानदाब्धिमप्यलम्‌ 
परमानदतादात्म्यद्वत्यादरस्प बरतुत ॥ 93]॥ 


श्री रुपगोस्थामी को रस का स्वश्रवाशय और अखण्डत्व भी मास्य है। 
इस विपय मे वे भारतीय काथ्यशास्त्र वी रस विपयव विचारधारा से प्रूण 
सहमत हैं। रसानुभूति एक प्रदार स आंत्माठुभूति ही है और आत्मा बह्ास्वरूप 
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है जिसका अर्थ यह है कि उसमे अ्रह्म झा आमन्दपरक गुण होना अनिवार्य सा 
है । ब्रह्म वी अनुभूति के समान रसानुमूति भी स्वप्रकाश और अश्ष्ड है भौर 
उसे घट-पट आदि सासारिक पदायों के समान 'पर-प्रकार्शा या 'चिदाभास्या 
नही कहा जा सकता । आत्मा का स्वप्रवंगशत्व सूर्ये के प्रकाश द्वारा उपमित 
क्रिया जा सकता है। जिद प्रकार सूर्य अपना स्वस्प स्व प्रकाशित करता है, 
तथा सगार के अन्य पदार्थों का भी प्रकाशन करता है, उसी प्रकार ब्रह्म भी 
सवप्रकाश स्वरूप है तथा अन्य पदायों को भी प्रकाशित करता है। ब्रह्म की 
अखण्डता की भौति रस भी अयण्ड है ओर बह वेदान्त के मतानुसार सजातीय, 
विजातीय तथा स्वगनप्रंद से शून्य है। इसी बात को ध्यान मे रख कर थी 
रूपगोस्वामी ने रति को दत्वत ब्रहद्यास्शदरूप परमानन्द से भिन्‍ते और परमा- 
मन्द-तावात्म्य रूप कहा है जिससे उसकी स्वप्रकाशता और अजण्हता सिद्ध 
होती है। 


भक्ित-रत के प्रकार और उतके वर्ष हया बेवता 


रुपपोस्वामी ने मुख्य रति और गोण रति के अनुसार भवित के भी मुख्य 
तथा गोणध नामक दो प्रकार माने है ) उन्होंने मुख्य भवित-रस में शात्त, प्रीति, 
प्रेयानू, वत्सल और मधुर नामक भेदो की गणना की है तथा गौण भक्तिरस 
में हास्य, अपुमुत, चीर, कण, शौद्र, भपानक तपा बीमत्स भवित रस की ) शस 
प्रकार उत्तके सतादुसार ऋमशः पौच और सात के भेदों में मुख्य तथा गौण भक्ति 
रम विभकत हैं और वह सब मिलाकर बारह प्रकार का होता है। पुराणों में 
मुख्यतथा पाँच ही प्रकार का भव्तिरस माता गया है और ग्रोण भव्तिरसो का 
अतर्भाव रसो में न किया जाकर भावों में कर लिया है। 

भरतमुनि आदि काव्यशास्त्रियों को भाँति रूपगोस्वामी ते रसो के वर्णों और 
देवताओं का भी बर्णव किया है। दोरों के वर्णन में पर्याप्त साम्य है। अन्तर 
केवल इतना ही है कि भरतपुनि ने नो प्रकार के रसो के वर्ण और देवता निरुवित 
किये हैं, किन्तु रूपयोस्वामों ने बारह प्रकार के । एक विशेष बात यह भी है कि 
उन्होंने जिन सात रप्तो को गौण भक्तिरस के रूप मे स्वीकार किया है, वे काव्य- 
शास्त्र में स्वतन्त्र रस के रूप में विवेचित हैं। उनके द्वारा विवेचित मधुर रस 
अस्तुतः शृंगार रस का ही रूप है। भरतमुति द्वारा विवेचित रसों के दर्णों और 
देवताओ का विवरण प्रायः सर्वत्र सुविदित है अतः उनका पिप्थ्येषण करना 
उचित न समझ कर हम रूपस्वामी द्वारा विवेचित विवरण का उल्लेख करता 
पर्याप्त समझते हैं। हूपयोस्वामी के अनुसार शाँत, श्रीति, श्रेयावू, वात्सल्य, 
मधुर नामक मुख्य भवितरसो के वर्णे क्रशः श्वेत, चित्र, अध्ण, शौण और श्याम 
हैं तो हवत््य, अद्भुत, घोर करण, रीद, भयातक और दबीभत्स नामक गोण भवित 
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रसों के वर्ण क्रमश पाडर, पियव, यौर घूआ, रहत, प्याघ और नौल है। इसी 
अम मे उनके देवदानो बे नाम वपित, भाधद , उपेन्द . नूसिहू, नदनइन, दल्राम, 
कूर्म, बल्कि राघय, भागे, विरि और दुद्ध हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि रुप- 
गोस्दामी ने रसो के रग-बर्णेन में त्तो झरतमुनि का अनुगमन किया है, डिन्‍्तु 
उनके देवताओं के निरुप्रण में स्व॒तत्रता से बाम लिए है। एबं विशेष दान यह 
है कि उनके द्वारा निरूपित देवताओं में मत्यावदार को छोड कर भगवान दिप्यु 
मै शेष नौ अववार समादिष्ट हो गए हैं । उन्होंने शेप तीन रसो ने लिए बदित, 
माधव भर उसप्रेल्द नामक देवताझ को परिदल्पता बार अपने विवेदन को पूर्ण 
बना लिया है । उतके इस विदेचन मे एव-दे परिवर्तत चिल्य जौर विचारधीर 
हैं। माहित्यमास्त्र मे शात बोर वोभत्स रस के देवदा क्षमभ' ब॒ुद और महारास 
माने गए हैं, किन्तु €ूए ग्रोस्वामी ने उनके स्पान पर कस” कपिल और दद्ध बो 
रखा है इनमे कपिल को तो भने हो घात रस बा देवता मान भी लिया जाय, 
वितु बुद्ध ऊँते शािप्रिय देव को वोमत्मरत का देवता मानना बनेव दृष्टियों से 
अनुचित है। सम्भव है इस प्रवार ने परिवर्तन के भूल में था तो बोई साम्प्र- 
दायित्र भावना रही हो था मूल अध परिदर्तित बर दिए गये हो था दे से पब- 
रूप हो। 'भक्तिरमामृतासिधु' के! दक्षिण विभाग को पंचम लहरी वो कारिया 
सदर 96 से लेबर कारिका सहश ॥0! तक यह सारा वर्णन प्रस्तुत जिया 
गया है-- 


मुख्यस्तु पतघा शात प्रीति, प्रेयारर बत्मसः के 
मधुरश्चेत्यमो ज्षया यथापूर्द रनृत्तमा 4 
हाध्रोफरुमुतत्तपा वोए बरपो रोड इत्यपि (: 
प्रयानड्े: सवोभत्स इति गौ८श्च सप्तदा । 

एवं भवीवरसों भदादु इयोड्बाइिमधो5च्यतेव। 
वम्तुतस्तु पुराणादों पचरध्च॑ेब दिलोक्यते । 
श्वैनश्वितो:रण: शोघ' श्याम' पाष्ड्रॉपियनों 
गौ्े घूझस्तपा सबक कालोनीव च्रमादनी | 
कविलों माघवोपेद्रो नूमिहा नदनदन- 

बलः झूम्भेस्ठया वत्वो राघवा भागेब जिरि .) 
इुंढम इत्मेपु शंपिता: कमाए द्वाइम्देवता ॥ 


प्रस्ति-रस्त के आस्वादत के आधार: 


हुपगोस्दारी ने पददिध भक्त र॒सो ढ़ आस्वाद चित्त नो पाँच अशार को 
विशेष अदस्थाओं के आछयर पर निरूपित हिया है जिन्हे कयशः प्रति, विकास, 
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विस्तार, विद प तथा दिश्ीभ शामर अवस्थाएं कहा झा सकता है। उत्होंने 
शांत में "पूति,' हीवि, फेवडात्‌, वात्सल्य, मधुर दया; हास्य में 'विकास,' बौर तथा 
अदूमुत में (विस्तार', कहष तथा गे में 'विक्षेप,' और प्रधानक तथा वीधत्म गे 
'लिक्षोभ' नामक चित्त-वृत्तियों का योग झासा है। चितवृत्तिणे का यह वर्शन 
साहित्य शास्त्र की मास्यहा पर आणारित सा है, क्योकि वहाँ भी विद्ारा, विस्तार 
शोभ तथा विधोभ दामक थार अवस्थाएं मानी गई हैं. शिवसे क्रमश शुवार, 
बीर, बोम़त्ल, रोड तथा उनसे जन्य हास्य, अद्भुत, भवानक भर करण रमी 
का क्रमिक सस्वे्ध है) साहित्यशास्त्रियों ने शाव रम को अप्िवेय मे मानने के 
कारण उस ओर ध्यात जही दिया एा, किलु भरत रक्त में वो शावरस रा विशिष्ट 
महृत्त है । स्पगोस्वामी ने शातरग के आस्वाद का सम्बन्ध पूति'या शृत्ति! 
भामक वित्तादस्पा के साय जोर कर सं शा उचित विधान ही किया है | 


भवित-रप्त के साधक : 

जैसा कि पहले प्िग्रा जा चुढा है कि करण, भयानक और वोभता आदि 
रसों को उत्नन करने वाली विभावादि झ्रामग्री लौकिक दृष्टि से दु जनक 
होती है, किनु काव्य तथा सादुद में अपने अतौकिक व्यपार के कारण बह 
मुध्षात्मक बने जाती है । रूपयोस्वासी ते अपी भ्रनिःरसमिषयक विजेषक से 
भवितरस के प्ाघको के पाँच भेद-भव्य, भावक, श्राभ, अश, और ब्रास्य माय कर 
भाश्य हपा भावक़ प्रक्तो को प्रामुख्य प्रात किया है। उतके मत्रानुमार श्ष्ण 
की नोलाओं के साथी अथग्य 'लीलाए रिकर्एर भक्त घाव्य भगत है तथा शेष भावक 
भक्त हैं । अज, ग्राग्य तया प्राह्, भवठ एक प्रकार से मावक भक्तों के ही भेद 
हैं। इनमे जछ, और प्राम्य हो निम्न कोटि के भव हैं, कि्पु आश दत्तम कोडि 
के | भ्ाज्ञ भगगो के लिए झाहित्यशास्त्र मे 'प्रमुकत 'सहृदय शब्द उपयुक्त कहा 
जा बक़ता है। दस्तृत. वे ही रसाम्वाई के सच्चे बिकारी हैं और उन्हें ही 
करणादि सामग्री भी सुखजनक अनुभूत द्वोती है। इस विपय में हम यहाँ 
अधिक निधना उचिद्ध नहीं समझते क्योकि कस्णरस से हमे किस प्रकार आलेदा 
जुमूति होती है। इसका विवेचन रसो की सुई, स्वेसपता शौदेक विवध से कर 
दिया गया है। स्राहित्यदणकार विश्वनाथ तथा बन्य आचार्यों ने भी कश्णादि 
रभों से सुखोएव्थि का उच्ेब कर 'धन्रेवशाम्नुभव प्रमाण तेत्र केवलम्‌ की 
बात अन्यथा नही लिखी है । सच तो महू है कि करण सज्ञक रक्त ही प्र्वत्र उप- 
प्रोदक होता है अन्यया कण्णरमासिक्त रागायण आदि काज्य हनुमान जैसे सहृदय- 
जनो के तिए किस बकार ध्ोविशारक हो सकते ये--- 


सत्र करुणाध्यस्थ रसस्यैवोषपाइनात्‌ । 
परवेदमायणादीवासन्यथा इु खहेदुता ॥ 
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तपात्व रामपादाब्जप्रेमवल्लोलवारिधि ॥ 
प्रोत्या रामायण नित्य हनुमान्‌ शरुभुयात्थथम्‌ ॥॥ 


भक्तों को पारस्परिक रति तथा भक्ति रस के अधिकारी पात्र 


भक्तिरस दे इस विवेचन वे सन्दर्भ म अब वेवल दो विपयो का उल्लेख 
बारना अवशिष्ट है । प्रथम तो यह है कि भगवद्भवतों मे एक दूमरे मे प्रति 
जा पारस्परिव रति पाई जाती है वह रस न होकर “भाषमात्र' होती है और 
दितीप यह है वि वैराग्य तथा शुप्व ज्ञान बा अवलम्बन करने वाले बेदाती या 
कौर ताबि एवम्‌ वर्गक्रैंडी मोमासत भवितरस वा आस्वादन बरने मे अस- 
मर्थ हैं। मौमासक ता उनम सबस निम्नवोटि वे हैं अत उनस भक्तिरस रूपी 
महानिधि उसो प्रकार छिपापर रखना चाहिए जिस प्रवार चोर से महानिधि 
बधाई जाती है । सच ता यह है वि अभकत जनो के लिए भ क्विरस सर्वेथा दुरढ 
है और उसका आनद बवज वे ही व्यक्ति ले सवत हैं जिनरे लिए भावान के 
खरणविद ही स्वेस्व हैं। इस विषय म रूपगोस्वामी जो ने उचित ही 
लिषा है-- 

मीमासवा विशेषण भवत्यास्वादबहिमुंखा । 

इत्यप भक्तिरसिकैश्चौरादिव मह्दानिधि ॥ 

शुप्कमीमासकादक्ष्य दृष्णभक्तिरसा सदा। 

सर्वेधेव दुश्होश्यममक्तर्भगवद्गस' ॥ 

तस्पदाबुजसव्वेस्वे भव्य र॒ वात रस्यते । 

व्यतीत्य भावनावर्त्मं यरचमत्कृतिभारभू ॥। 


बज 


. भवेतरमामुवातियु दक्षिण विभाग, पचम सहूरी, मारिया ]2-]4 


8 
शांत रस की आस्वाद्यता और स्थिति 


शांत रस की आास्वाधता: 

जया शप्रप्रधान शातरस भी काश्य का ऑस्वाय होता है ? यह एक ऐसा 
प्रश्न है जिफका उत्तर भरतसुनि से लेकर अद्यादधि अनेक आवचार्यों ने अपने- 
अपने दृष्टिकोण ऐे दिया है | अभिनवगुष्तदूत भरतमुत्ति की व्याध्या के अनुसार 
शाँत एस शमस्थायिभावात्मक भोक्षप्रव्तक रस है जिसको उत्पत्ति तत्वशात, 
बैराग्य और आगयशुद्धि आदि विभाओ से होती है! दृश्य काव्य में उसका 
अभिनय प्रयोग यम, नियम, अध्यात्म, ध्यान, धारणा, उपासना, सर्वेभूयदया, 
लिगग्रहण (सस्यात्-घारण) आदि अनुमवो द्वारा दिया जाना चाहिए ( निवेंदे, 
स्मृति, धृति, शौच, स्तम्भ और रोमाँच आदि उप्तके ध्यभिचारिभाव कहलाते 
हैं) आचार्य अधिनवगुप्त ने मवम रस के रूप में शात रम की प्रत्तिप्ठा करते 
हुए तथा है कि यह रस मोक्ष और अध्यात्मसाक्षात्तार का जनक, तत्वजञान रूप 
हेठु से युक्त तथा विःश्रेयता सिद्धि के लिए उपदृष्टि है जिसकी उपलब्धि बुद्धि 
दया इम्दियों (शलेस्दियों और करमें>्द्रियों) का विरोध करने वाले आत्मनिष्द 
साधको को होतों है तया जो समस्त प्राणियों के सुखहित का विश्यापक होता हैं । 
बस्तुनः यह रस सुख, ढु ख, द्वेष और मत्सर आदि भावनाओं से रहित तथा 
समस्त प्राणियों में समभावतरिरूपक है । उतरा कथन है कि श्ृंगर आदि रसो के 
स्थायिभाव प्रकृतिस्‍ुप शांत रस के ही विकार मात्र हैं जो शांत रस पे हो उत्पल 
होकर उसी में बिलीन हो जाते हैं । 
मूलरस के रुप में प्रतिप्ठा कै 

शांति रश को प्रमुख तवा मूल रस रूप मे प्रतिष्ठित करने वाले आचारयों की 
मास्यंता है कि जिस प्रकार इस ससार से घर्म, अर्ये बौर काम बामक प्रुपार्थ-जय 
को प्रतिष्ठा को गई है, उसी अकार शारत्र, स्मृति तथा इतिहास-ग्रथों मे मोक्ष 
नामक चतुर्थ पुदुषार्थ की सत्ता भी स्वीकार की गई है। उनके भतानुसार मिस 
प्रकार काम आदि के योग्य रति आदि शब्दों से निदिष्ट कित्तवृत्तियाँ कवियो और 
मी के व्यापार द्वारा उस प्रकार के हृदयरूपवादी सामाजिको के प्रति झंगार 
आदि के रूप में आस्दाद-योस्य बनाई जाकर रसरूप को प्राप्त होवी हैं, उसी 


448 


प्रवार मो नामव परम पुर्षार्थ के योग्य शमस्प चित्तदृत्ति भी बास्वादयोख 
बनवर शातरमत्व वो आप्त होती है। वस्तुत मोक्षरूप पुरुषार्य दो सादिवा 
दिस वृत्ति हो शात-रस वा स्थायिभाव है। इस दिएय मे आचार्य अभिनवगुप्त 
क विचार उत्नेखनौय हैं. जिन्हाने शात रस को भूत रस बे रूप में प्रतिप्दित 
करने वा श्रेयस्वर प्रयास किया है सद्यपि उनके पूर्व मरतमुनि ने शातातिरिका 
आऋगार, हास्प, परण, रौद, बीर भयानक, वौभत्म जौर अदुभुत नामक नेवल 
आठ 'नादूपरस' मान ये, विन्तु अभिनवयुप्त ने अपने मत दी सपुष्टि बे लिए 
भरतमुनि व धोपव रूप से प्रसिद्ध छदो को प्रमाणित रुप में उद्धृत बरने का 
उपक्रम विया है । उन्होंने शातरम वात स्थादिभाव शमग्रधान आत्मत्ञाव गो 
माना है जो परिवल्पित विषयभोग आदि वासनों से रहित और विशुद्ध ज्ञानानदद 
स्वरूप होता है । उनत्रा मत है कि रम का सच्चा स्वरूप तो केबल शातरस थे 
हो मतर्भत है बयोवि' रति और शोर जादि स्थायिभाव भी शानरस वे स्पायों 
आत्म-चैंतन्य को स्थिति श्राप्त बर श्रग्रार बौर करुण बाद रसो में परिषत 
होते हैं। शात रस वो प्रशसा में उन्होंने जो विचार व्यक्त बिये हैं उमर भी यहो 
मिद्ध हाता है कि आचार्य अभिनवगुष्त सोगोतर बानद वा प्रापत बेबल शात- 
रस वा ही मानत थ॑ बयोकि उसके द्वारा दिपयजन्य दुखो का विनाथ और 
आत्मरूप ज्ञान का प्रदाश होता है। उनके अनुसार शातरम बा 'तत्वज्ञान' संशर 
स्थायिभाव मवलभावान्तरफित्ति वा स्थानीय और समस्त स्थायिभावों का भी 
स्थायी है। उन्होंने शातरसेतर प्रत्येत्त रस वी स्थायी पृत्तियों बा उत्लेण वर 
अनेक उदाहरण देते हुए यह बात सिद करनी घाही है कि शात रस बे प्रसग में 
इत्यादि अन्य स्थायी वृत्तियाँ स्वभावत' व्यभिचारित्व को प्राप्त हो जाती हैं क्योति 
शात्र रस से प्रुमशू स्पारी को वल्पना वी ही नटों जा सकती । अभिनवयुप्त से 
अधिक प्रवत शब्दों मे शात रस वो महत्ता वा निरपण अन्य किसी भो आचार्य 
में महो विया है। उनरी विचारघारा से प्रवद है कि वे श्ंगार और हास्प आदि 
रसो को शात रत्त वे हो रूपान्तर मानते थे तथा उतवा विश्वास पा वि अन्य 
सभी रसो दे स्थामिभाव शात रस के प्रति उन्मुद होरर ही चलते हैं । 


विशेधों विधारकों के तक-वितहरं 


आजाय अभितवदुष्त ने अपने यहल चितन मोर तरं-इल पर झांत रस गो 





].- भावा विवारा रत्याद्या शातस्तु प्रद्तिमंत' । 
शिवारः प्रदते जति' पुनस्तत्र व लोयते ॥ 
स्व स्व नि्ित्तमासाथ शात्रान्‌ भाव: प्रद्तते । 
पुननिमिताणये द शत एवोपलीडठे ॥ 
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मूड॑न्य स्थिति स्वीकार को है जो उनके विरोधी विधाररों को मान्य नही है। 
उनके विरोधी विचारकों ने विविध दृष्टि-विदुओ के आधार पर शतिरत के 
अत्तित्व पर शंका करते हुए अपने जो तक द्रस्तुद किये हैं, उसका सम्यक विभर्श 
करने फे पश्चात्‌ आचार्य अमिनवगुष्त ने अपने मत का सरयापन ढिया है| विरोधी 
दिदारबों के: तकों और उतनी यृतितयों छा सामात्य रुप विम्तनिधित है-- 

() श्र और शात दोलों पर्यागवाची शब्द हैं । शातरभस के समर्थक्रो का यह 
कथन कि शम और शांत में क्रमशः स्थायिभाव और रस का विभेद है, समीचीय 
मही है । जब शम और शात शब्द समातायंद हैं तो फिर भला शांत को रस 
तथा शम को स्थायिभाव से साना जा सकता है ? वस्तुतः शात नामक कोई 
रम होता ही नहीं है 

(2) श्र को स्पायिशभाव और शात रस को रस मानता इसलिए भी उचित 
नही है कि आयायों मे भावों की जो ४६ संदया नियत थी है, उसमें 'शम' भाव 
की गणना मही है; शांत को रस-रुप में सातने पर 'शर्म को उसतरा स्थायिभाव 
मानता पड़ेगा जिसका परिणाम यह होगा कि भावों वी संध्या पचास हो जायेगी। 
यदि शांतरस आचार्यों का अभिप्रेत होता तो वे 'शम! स्थायिभाव की गधता भावों 
के अंतर्गत करते हुए उनकी संख्या उनचास नहीं मानते । 

_.. (3) ऋतु माल्य आदि विभाव अपने सनवंतरभावी श्रृंगार आदि रमों में 
कारणरूप से प्रतीत हो सकते हैं, किन्तु तप और स्वाध्याय आदि अपने उत्तरबर्ती 
शांत या शम में कारणरूप से प्रतीत नही होते । तप और स्वाध्याय को शम या शांत 
का विभाव भी भही कहा जा सकता, क्योकि वे शत या शांत के भ्रति साक्षात्‌ 
कारण नहीं होते । इसके साप ही साथ कामादि के अभाव को भी शांवरस का अनु- 
भाव नहीं कहा जा सकता, वयोकि शात से भिन्न बीर आदि रसो में भी कामादि 
का अभाव विद्यमाद रहता है | 

(4) शातरम का प्रयोग अथवा अभिनय से समावेश नहीं किया जा सकता 
क्यों किचेष्टाविहीत ध्यापार का बाम 'शम है और चेष्टा के अभाव का अभिनय 
करना भण्मव नही है । शयन और मूर्छा आदि चेष्टाओं द्वारा अनुभावित किया 
जा सकता है किन्तु 'शम' भाव का अभिनय किसी भी रूप में सम्भव नहीं है) 
अतः माटक में तो शात्तरस को सत्ता मानी हो नही जा सकती । ; 

(5) घृंति आदि भाव शांतरस के व्यभिचारों भाव नही कहे जा सकते, वयोकि 
विषयो का उपभोग करने से उत्पन्त तृप्विरूप 'थृति' शॉतरस में कंसे हो सकती 
हैं 

(6) शमप्रधान व्यक्तित चेष्टा-विहीन होकर अधिप्दित रहता है । उसके द्वारा 
सत्वज्ञान के उपायों का अनुष्दान भी समव नही है। तत्वम्ात का अनुष्ठात ने 
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होने से मोप्तरूप फ्ल की प्राप्ति नहीं हो सस्ती, बत' मोझप्रवर्तेंद रस के रूप 
में शात रस वो सत्ता बसे मानी जा सरतो है २ 

(7) मातरस को सुबदद खादि भावा से रहित साता जाता है, दिन्‍्तु शावरत 
मे साधक तत्वज्ञान अथवा सम्पददर्शन वो बदस्पा प्राप्त दरते मे पश्चात्‌ भी 
ससारमे 'परदखद खित-मन' वाले देखे जाते हैं रत्र' शात रप्त का अस्वित्य विनो 
भी रूप मे स्वीजार्य नही है ॥ 

शातरस को स्थिति बे विग्ड़ जिन आउनायों ने अनेप प्रवार दो दिप्रति- 
पत्तियाँ उपस्पित बी हैं उनस परम्परावादी आपदार्यों दा प्रासुस्य है। उसने 
कपन वा निषप्वर्ष यह है शि झात' नामब बोई रस हो नहों होता बयोवि 
आचार्य भरतसमूति ते तो उतवका लक्षण हो दिया है भौर न उलके विभावादि का 
ही प्रतिपादन वियां है। इत याचायों बा मत है विः शातरस वा बस्तुत- अभाव 
हो भानना चाहिए क्शोवि अनादिशाल से चले आ रहे राग और देप आदि बा 
उच्छेद असम्भव है। वृष आचार शातरस का अतर्भाव वीर और बोभत्म आदि 
रसो मे बर लेते हैं और शम 'नामव” भाव यो कोई स्वतत्र सत्ता हो नहीं 
भानते । नादयावाएों ने 'शम' भाव से निष्पन्न होने वाले शात रस को अनभि- 
मेय बह कर नाटबादि अभिनेय बास्यों से उसके स्थाशित्व बा सर्वेथा निषेध 
किया है । दुछ आयार्यों के मतानुसार शम के अतिरिक्त जिन आठ स्थादिभावों 
बो मान्यता प्राप्त है, उसझा रसत्व इस हैतु सावरा गया है कि वे मधुर आदि 
धदार्षों भी भाँति रसनशील अर्थात्‌ आस्वाद हैं और बह आत्वादता नियद आदि 
स्यभिचारिभावों में भी पर्याप्त मात्रा मे रहती हैं क्र" वे भी रम हप बह़ेयजा 
सबते हैं । इन भाजाएों बे मत से भाद प्रदार के स्थादिभादो पे अतिरिवा अन्य 
भावों से भी इनका अम्युपगम हो सकता है अत' जन्य स्थायिभाषो बी समावता 
भी महूत्र सम्भव है । छो आचार्य आठ ही प्रवार बे स्पायिभाव मानते हैं उसके 
भतामुसार निरवेशादि में तद्ूपता नहीं है अत' वे अरथायों और अनास्वाद हैं ।* 
उतनी पुष्टि विरसता बा ही कारण बन सती है, भत निर्वेदादि भावों दो 
स्थायी नहों माना जा सरता क्योवि वे अपनी सचरणशोतता वे वारण विस्द 
अपवा अविस्द्ध शिसो भो प्रवार मे भावा के सम्पर् से अविच्छिन्च नहों रहते 
वे भाव परम्पर बिल्‍्त्रा जादि बे आवर्येत आकर यदि परिपुष्ट भी हो जाते हैं तो 
भो विग्सता वे ही शारण बनते हैं। अभिप्राय यह है कि भम प्रधान क्यव रम 
मो विवेषता से भावों वे स्पायित्व ओर स्यभिचारित्व को सेवर अतेग प्रवार में 
ऊद्दापोह किये गये हैं जिनसे उसको सत्ता ने दिपय में सदमेव निर्भय दर सेना 
सहज नहीं है ॥ 








१, धनजय' दशसझूपक, 4/36 
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घतेगए का लभिमत 

दशहरडार धनंजय हया उसके व्याददाता धनिक का मठ है थि। अप्रनीं 
अरमिनेशता के क्रारध भाग रह नाइक में दो अनुप्रविष्ट नही हैं. किसु उते 
डाप्य-दिपपत् का विद्याण सही दिया जा धकुता 7 अपनी अल्याधिक सत्ता 
के कारण जब पृध्मातीत बादुएं भी शब्दों ये प्रतिद्रादित हो रफ़ती हैं तो शांत 
रा उद प्रतिपादन से बैंगे बंधिए रह राइता है? धनजय ने शातर्ग को अधि 
बच्य और शण का प्रह पकारी बहा है। जिमका स्वषए बेवस भोद अथवा आनंद 
है। महापुंतियों ने भी उा रह को शांत रस कहा है जिम मुष, हु क, घित्ता, 
हंप, राग और दर्छा इत्यादि कुछ नही रहते तथा जिममे गब भावों मं पास! 
प्रशार रहता है।? निशा ही ऐसे एस की निषत्ति मोक्षादाशथा में ही होते के 
बार उसवी आत्महप अनिर्ददनीयता अंस्दिख है । वेदशास्त्ों वे भी उसबा 
वर्णन 'नेति गैति' झहफर अपोह टेप है क्या है। वल्तुत: उसके आस्वादिता 
दुर होते हैं । 
विश्वमाप हे विचार 

शरतिरस के विशैधिशें का कटा णां शि जित प्ुनीो ने शांत रत भी 
प्रहिष्टा करने हुए उसके शु्, ढु.छ, विख्ता. राग, हेंप आदि इच्छा भादि विधि 
भनोविकारों मे विहोन गोवा है, वे जोवत के व्यायहारिक पक्ष हे बहुत दुर चते 
परे हैं करषोंकि ऐसो कोई मनोवृत्ति स्व ही नहीं है जिसमे उपयुक्त भावों को 
अपाव हो । इस शंका का सग्रात करते हुए बाघाय॑ विल्लनाथ ने लिखा है कि 
प्रिस 'जर्म' को शातरस का स्थायिध्राद माना गया है, बह युक्त विह्मष्णममण) 
अदा वियुक्त (सिद्ध) अवाषाओं में अवश्थित्र एहता है, अत: उससे बंचारिमावों 
की हिपिठिं संगत होने मे उमक्री रसतिथ्नतता सहज क्वाभाविक है।* वस्तुत' 
गुलिजतों ने 'त मर दुप वे गुप आादि द्वारा वेषमिक मुखाधाव' की और सवेश 





]. ननु शातरमस्बानमिश्रेव्ञयद्यति साटयेशुमेशों वाम्ति तथापि यृद्माती- 
तादियस्यूदां सर्वेवामप्ति सम्दपर्िपादलागा, विदमानत्वात्‌ काग्रविपयल न 
निवाप॑ते | 

2, दशरूपक, 4/45 

9. ह पत्र दुख ने सु ने बिल्ता न द्रेपरागो न च काचिदिष्ठा 
बस, से शात कबितों मुतीम्द्रे, ह्ेयु भादेषु समत्रभाण. | 

4, इक्तवियुक्तदशायामब्पितों यः शमः स एवं को । 


रसतामेति तरद्स्मिनू संचायदि, हिवितिश्य ने विशुद्धा:॥ 
(विश्वगावः माहित्यदपंण, 3/25 0) 
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किया है मे हि शमरुप प्रग्म सुप वी और, अतः इे दोनो मे रियो भी परार 
बॉ कोई मतविरोध नहीं मार! जा झ़रता | सन तो यह है कि कामादि सोगि 
विषयजन्य मृो और विश्ेण्स सिदपख अलोडिव तृष्णातयत्रारी गहत्‌ सु 
की कोई धमठ़ा ही नही वी जो सकती क्योंति दिख्य सुक्षो वा घताश भौ राम 
मुष्ा में ममव हह्ठी है. पता शम वो जिस रुप में शातसस वा ह्याविमाब इही 
गण है वह दव सुब-बोटियों रो दुष्दि थे प्रो सीदोव है ! बलुत शाद रत 
को एक ऐसे महासागर से उपमिद डिया जा सदता है. शित्तमे एपादीरता आदि 
प्रभी प्ररार रे भाग शा अहगार जोर शवार अतपुँसा हो जाता है, रिन्‍्तु 
उतका अतर्भाव अन्यथ् नहीं रिया जा महता | यही कारण है हि सिर प्रपार 
माय अभितवगुप्त नें मूव रस हे हुए में मात खत वो. स्तुति दो है; उत्ी 
पवार हेमपद्ध आदि बावायों ने मो उतरर सौरव गत विया है ( 4 ब्यावुशाया- 
बार हमबद्र रा रुपव है हि शातरस हा अतर्शोद ते तो बीएड तय वोरस्स मे 
किया था सरता है और ने रौह रस भें ही ।! इस्तुत' शम नारर सवार बिल" 
वृत्ति से धम्मुय अन्य वुतिशं सनागोभावों शे सो स्थिति रण्ती है बोर मिगे 
प्रगार परपपार्थ-बतुष्टय में मोध वो पर्यन्तिव महत्व घर है. उसी प्ररार भय 
रभौ में भी शारत्त दा प्रायेलिर' आस्वाद स्वीकार पिया जात मुक्तितयत है । 


शादरां के स्वादिशार के विषय में शितिद अमिएंश 


शांतरस दा र्याविधाव हित वित्तवृत्ति वो मात्रा जाब, पद भी एवं अत 
दिव्ारणीय दियए है। अधिवाश जाचारयों ने दल्लझ्ात से उत्पल 'निषृए! गो 
शातिर पा स्पापिभाव माता है, हिन्तु अमितमगुष्त ने अपनी तरशक्ित द्वाय 
इस मत बा घटन ढ़िया है। दूबरा मंतर यह है हि इत्यादि बाठ स्पाय्रिषादों में 
है दिमी भी घाद वो शातरण बा स्पायविधाद शाता जा झबतां है, विश्तु इस 
मास्यता में भी धु्ाह ठरों ढ8 अप्राव है। तौस़रे मठ दे बनुद्ार झाहों कथा 
पिभाव पानवरस दे ससान एक साय मिलवर झाठरस दे स्पादीभाव बद सर 
हैं वो चुद मत गाशात्‌ मोक्षायाघर 'शम धाद को हो शातरम वा उधापिधाद 
मानता है । त्वजञासत ये 'निरेद/ वो शातस्थ वा रथायिधाव सिद्ध वरने दाने 
आयाएों दा बधदत है री भरतपुर मे तिदेंद को धरधिदारिधादी को थेषी में 
हो गर्दप्रधम रयान प्रदान बिया है, वह उससे स्पाषिधादतव था सूदर है। 
बाजुत' मिरेंद एड प्रदार मे मुण्दतम स्पायिषाद है, सयोवि' वल्वाहतजत्वनिरदद 
अग्य समम्ह स्थायिभावों का ठपमर्दत बए देदा है। आादाँ अभिनवयुष्त मे छात- 
उस दे स्पाविभाद है ह५ में प्तिड्ध विभिल भावों वा व्याप्त विमर्श रुख हैं 


]. हेमबद्े गाल्यानुशामब' 2॥7 
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परषात्‌ बंततोगत्वा मोदमाधर शर्मा को ही शांदरस का स्वायरिभाव मिंद 
फिया है। इस विपय का स्पष्टीकरण करता हमे आवश्यक प्रतीत होता है। 


आचार्य विश्ववाथ के मठानुगार शाँत सा का स्याधिमाव 'शम' और उसके 
आध्षप उत्तम प्रकृति के व्यक्ति होते हैं। उसी फाँति शु्ेरदुवत्‌ शुभवर्णयुक्तर है 
रथा एके देवता स्वये थी वारायध हैं। संधार की अनित्यता अथवा दुखमयता 
है कारण जब किमी स्पतिति को रमारिक निस्मारता का ज्ञान हो जाता है हो 
गद्दी झात परमात्मरवरुप बत कर आयप के मत दम आलख्न विभाव देने शा 
है। पवित्र आश्रय, मगवात के सीलाह्यत, दीर्वस्पाग, सुप्म्य तपोषत शथा घाथु- 
समाग्म कादि उपकरण शांदरप के उद्दीपत विभाव हैं। विर्वेद, हर्ष, रण, 
मसति और जौवदया आदि इगडे ब्यभिवारिभाद तथा रोमाच आदि अनुभाव हैं। 7 
इस रम की परिषुष्टि महाभारत आंदि महाकाव्यों मे हुई है। विश्वताध का मत 
है ढ़ि स्वात्मविधांतिहुए (शर्म को ही शोतरस का स्पायिभाव सानना युक्तितंगत 
'है जबकि आया प्रम्भट ने 'तत्वज्ातज निर्षेद! को शांतरस का स्थायिभाव 
माता है। ऐप प्रतीत होता है कि भरतमुति को भो शात रस की सत्ता एक 
अतिलित रम के रुप में अवाय स्वीकार थी, शिसे बायार बनाकर कायाएं 
सअफ्रिसवगुष्त मे 'नाद्यशास्मविवृत्ति' में उक्त रस का सगर्षन विशेष रुप से किया 
है। आयाये परम्भद का माह है दि हैतीए प्रकार के व्यभिचारिमादों में तिदेद की 
गणनों प्रथम स्थान पर को गई है जिसे एक प्रकार से श्लाँतरस की स्थापदा का 
उपदोए कहां जा सकता है। विखनाय के चूर्व झाश्यातुशाप्रतकार हेसचंदर को 
शाद्पदपणकार समचंद्र-गुशर्द्र ने वमणः वृष्णातय 2 त्॒या 'बेराग्यपरक शर्मा 
को शात रत का स्थायिशाव मान है | कुछ विद्वातों दा मत है कि दयावोर में 
.शांवरम का अंत किया वा सकता है, किन्तु यह गत अधमीचीत है स्योकि 
दावौर मे तो बहुंकार को मात्रा भी रह सदती है जबकि शमप्रनक हि मै 
अहंकार के लिए किचिन्याव भी अवकाश नही है। विश्वनाथ का मत है क्यो 
'कंद्ात सायारंद मादक हो शॉनरस प्रात भावते हैं वे आँविग्रस्त हैं वयोकि 
उसके नायक जीमूतवाहत की वित्तदृि मे मलदवती का प्रेम और अत में उसे 
न कम कल 2-अ बम 
ट्ष किला हे वीहरागारिशोतरापसेल झ्ाहित्यदर्पण, 3245-49 कपहारिविधायो, 


के धृतिस्मृतिनिवेदशत्यादिव्यमिचारी 
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घशदतित्व को उपलब्धि उसे दयावीर वे स्थारिभाव 'वरणासव्तित उत्ताहँ के 
निक्‍ट रख देती है । 


हत्दशानजन्म 'निर्देद! झणवा द्र्म' हो श्तरप्त का स्पाधिभाव है 


हत्वज्ञाव से उत्पन्न निर्दद! को शातरस वा स्थायिभाव भानने वाले 
शनारमों गा वचन है वि वह विवेंद दारिदय आदि के वारघों से उत्पल सिेद 
से भिन्‍व होता है । वह निर्देद मोक्ष का कारण है, भत' भरतमुनि से उसे स्पायि- 
भाव और सचारीभाव का मध्यवर्ती पाना है। जभितवगुष्त वे मतानुमार भरत- 
मुनि ने भी तत्वज्ञानजन्प निर्वेद को शातरस का स्थायिभाव तया मोल्त वा साधन 
बहूरर उसे व्यभिचारिभादों में सर्वप्रपम स्थान दिया है । इस पर यह प्रक््न किया 
जा पता है कि जव निवेद रो अन्य रसो में व्यमिचारिभाव माना जाता है 
तपा भरतमुनि ने भी उसे व्यभिचारिभावा वे अतरंत मात्रा है तों फिर भला 
वहू स्थायिभाव वैसे हो सवता है ? इसका उत्तर रपप्ट है। बात यह है वि जब 
खंगार रस के लिए निषिद्ध जुगुप्या/ भाव वी सत्ता ब्यप्तिचारिभाव के रुप से 
होते हुए भी उसे वीमत्स रस्त का स्थायिभाव मात्रा जा सता है तो फिर निर्बेद 
तामव' व्यभिचारिभाव शातरम वा स्थायिधाद जयो नहीं बन सकता २ बआाचायों 
था अभिमत है कि सभी स्थायिभावों का अपने रस में स्थायिभावत्व तया अपने 
में भिन्‍न अन्य रसो भें व्यभिवारिभारतव स्वोक्र बरने मे डिसी प्रवार वो 
आपत्ति नहीं होती चाहिए। ऐसी स्थिति भे 'निर्देद! न मक भाद परिस्थिति ने 
अनुरूप स्यापिभाव भी हो सवता है और व्यभिचारिभाव भी, अत उसे शातरसत 
दा स्थायिभाव मानने में जिसी अ्रत्ञार की शंद्रा करना समौचीन नहीं है । तत्व- 
ज्ञानजम्य निर्वेद केवल स्थायिभाव ही नहीं अपितु रत्यादिरूप आय स्थायिभावो 
गया उपमर्दक मो है, इसलिए उसको शातरम का स्थाय्रिभाव स्वीयार करने में 
बिसी भी प्रसार वी आशरा नहीं वी जानो चाहिए । 


जो डिद्ानू तत्वशानजन्य निर्वेद नो शातरस कय स्थायिभाव नहीं सातवें 
उनतवा आ्ेष यह है वि सोश का रारण दैराग्य है और वेराग्य वा कारप या 
वीज है तत्वश्ञान, अठः वैराग्य वे मूलभूत तत्वज्ञान वो भोश्ष का साक्षात्‌ कारण 
नही माता जा सकता । शातस्स के लिए तत्मजञान का विमादत्व परप्रित कारण 
मै सिद्ध होता है जियंगे उसमे अतिव्याप्ति दोप दो ग्रध गाने सबती है, अतः 
तत्वज्ञानजन्य निर्वेद शावरस का स्थायिभाव नहों है। इस प्रवार के विचारकों 
बा एवं तर यह भी है वि बैराग्य से वादजान उत्यन्च होता है न हि तत्वनान 
से वेराग्य, अतः तत्वज्ञान से उतन्त वैराग्य था निवेद को शातरस वा स्थादिधाद 
मातता संगरतिपूर्ण नहीं है। आदार्यों वो यह मास्यता सर्वेधा निविवाद रूप मे 
स्वीवार नहीं दी जा सती क्योवि इसके विपक्ष मे भो अनेग तर दिये जा सकते 
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हैं। सांदिय और न्याय दर्गेन में तत्वज्ञान और वैराग्य के पारस्परिक सम्बन्ध की 
लेकर मिल्व-पिन्त धारणाएँ व्यक्त की गई हैं | महदि पतजल्लि ने अपने योगसूथ 
(-6) में लिया है कि तत्वज्ञाती को सवंत्र हो दृढ़तर वैराग्य होता है जिससे 
स्पष्ट है कि तत्वशञानजन्य निंद दा दे राग्य को मोक्ष का कारण मानते हुए यदि 
उसे शातरग का स्थायिभाव माना जाय तो अनुचित नहीं है। इसके विपरीत 
प्रतिपक्षियों का कहना है कि भगवान पतजलि ने जिस प्रकार के वैराग्य का 
उल्लेख किया है वह तो ज्ञाव वी ही प्राक्माष्ठा है। अत' दत्वशान की खखला 
द्वारा परिपुष्ट होने वाला वह वत्वज्ञान 'निर्वेदी! ने होकर 'पररराग्य' होता है, 
इसलिए शांतरस का स्थायितंत्व विर्वेद” न ह्ोझर 'तत्वज्ञान' ही माता जाना 
चाहिए । आचार्य अधिनवगुप्त ने 'वैराग्य', 'विर्वेद! तथा 'दत्वज्ञानों विषयक 
विभिन्‍न मतों का उल्तेप कर अन्त में यह निष्कर्ष निकाजा है कि आभ्' का ही 
दूसरा नाम 'निर्वेद” है अतः निर्देद के स्थान पर “शर्म को शातरस का स्थायिभाव 
मानने में किसी को आपत्ति सही होनी चाहिए। उनका कथन है कि शम भर 
शॉँत शब्द उसी रूप में पर्यापवाच्री हैं जिस रूप में हाम और हाम्य। जिम 
प्रकार 'हास” को हास्य रस का स्थायिभाव मानने भे किसी प्रकार की आपत्ति 
नही होती, उसी प्रकार “शम' को शांतरस का स्थायिभ्ाव मानने में भी किमी 
प्रकार बी कोई शंका नही होनी चाहिए । ५ 
रपादिमार्षों को अध्यात्मपरता में शांतरस को स्थिति निष्पस्न हैं 
विद्वानों का एक वर्ग इस विचार का समर्थक है कि रत्यादि चित्त-वृत्तियाँ 
जब शांगारदि में उपयोगी विभावों से भिन्‍तर होकर श्रुत मर्थात्‌ अध्यात्म-चर्चा 
आदि अलौकिक विभाव-विशेषों से संश्वित होती हुई शातरसोपयोगी विचित्र रूप 
धारण कर लेती हैं तो वे अपनी विज्ञक्षणता के कारण शांतरस की स्थायिभाव* 
दृत्ति बन जाती हैं। इस विषय को विशेष रूप से स्पष्ट करते हुए यह कहा जा 
सकता है कि नायक-नायिकारूप विभावों से परिपुष्ट रेति जहाँ शुंगार रस की 
उत्पादिका होती है, वहाँ वही राति अध्यात्म चर्चा आदि विधभावों से संपुष्ट होकर 
शांत रस की जननी हो जाती है । रवि के अतिरिक्त अन्य स्थायिमाव भी जद 
अगने लिए निर्धारित विभावों के स्थाव पर थ्ुवादिरूप अन्य विभावों के द्वारा 
भिन्न प्रकार की अनुभूति के जनक हो जाते हैं तो उन्हे भी शातरस के स्थायिभाव 
माना जा सकता है ) अखंड आनंदस्वरूप आत्मविषयक रति किद्त प्रकार मोक्ष के 
साधन शांतरस की स्थायिवृत्ति हो जाती है, इस विषय में गीदा को वह इलोक 
उल्लेखनीय है जिसमे कहा गया है कि जो व्यक्ति आत्मरति, >भात्मतृष्ति और 
आत्मतुप्दि में अन्तर्लीन रहता है, उसके लिए कोई कत्तेंच्य ग्रेव नहीं रहता 


. पश्चात्मरतिरेव स्थादात्मत्प्तश्वः मानवः 8 
आत्मन्येद च॑ सतुष्ठस्तस्थ कार्य न वियते ॥ (श्रीमद्शगवद्यीता-3-47) 
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रति-व्यतिरिष्त अन्य स्थायिभाव भी जब अध्यात्मचचित और मोक्षत्ताधक इन 
जाते हैं, तो उन्हें भी शातरस का स्थायिभाव माना जा सवता है। उदाहरणायं 
प्रमस्त बस्तुओ वे विषय में विकार को देखकर विकृत-दर्शनजन्य हास्य-रस वा 
स्थायिभाव 'हा्स' शात रस को उत्पन्त वरता है तो समस्त विश्व वो शोच्य रुप 
में देषने वाले साधक को क्रुण रस वा स्थायिभाव “शोर शातरस की अनुभूति 
कराता है। इसी प्रकार सासारिव दृत्तात वो आत्मा के लिए अपकारी रुप में 
देखते वाले के लिए अपया रित्वजन्य रोद रस वा “क्रोध रूप स्थायिभाव शांत रम 
बी अभिव्यवित बराने या आधार बनता है वो अतिशय ज्लानप्रधान वीय॑ अर्थात्‌ 
उत्साह का आश्रय लेने वाते साधव ये लिये बीर रस वा स्थायिभाव “उत्साह 
शातरस वी निष्पत्ति कराता है। समस्त विषय समुदाय से भ्यानुभूति करने 
वाले साधव ये लिए भयातवः रस का स्थायिणाय भय” मोक्ष साधव शात रस 
वा जनक है सो सम्पूर्ण लोक द्वारा स्पृहणीय प्रमदा आदि से भी घृणा करते 
घालों दे' लिए वीभत्स रम का स्थायिभाव “जुगुप्या/ शात रस बे लिए भी स्थायि- 
बुत्ति यन जाता है। अपने अपूर्व आत्मस्वरूप फे आतिशय्प भी प्राप्ति से वित्मय 
यो प्राप्त साधव वे लिए अदभुत रस वा स्थायिमाव “विस्मथ भी मोक्ष पी 
ध्राप्ति कराने बाला होता है । इस प्रवार रति, हास, शोव, श्रोध, उत्साह, भय, 
जुगुप्सा और विस्मय सशवः आठो स्थायिभाव शिम्न-भिन्‍्न रसो के उत्पादव होते 
पर भी अपनी मोस-साधिवा श्रेयमयी स्थिति में शांत रस थी निप्पत्ति बराते 
थाकते होते हैं, भत आचार्यों बे इस वर्ग ने रत्यादि वी अध्यात्मपरता में शात 
रुस बी निष्पत्ति मानी है। वस्तुत* भरतयुनि ने भी विशिष्ट विभावो भी प्रणना 
बरते हुए उनके अत मे आदि शब्द या प्रयोग विया है जिससे स्पष्ट है वि वे 
भी आदि शब्द में उसी प्रगार ये अन्य भावो का भी सप्रह वरना उचित समझे 
थे जो सामात्य हेतुओ रो भिन्‍न श्रुतादिख्प अलोकिव  हेतुयो से उत्पल्त रत्यादि 
वी मोक्ष-साधनता को स्वीवार परने वाले हैं। अभिप्राय यह है वि रप्पादि 
स्थापिभावों में से बोई भी स्थायिभाव मोक्षत्तेद्धे में उपयोगी घावर शात रस 
भी निष्यति वराने में समर्थ द्ो रागता है ॥ आनायें अभिगवगुप्त वो महू मत 
मान्य नही है। उनत्रा मत है कि दस प्रयार वी सान्‍्यता से शात रस वा स्था- 
यित्व विशीर्ण हो जाता है और प्रत्येव पुरुष में भिरा मिलन स्थापरिभाव मानने 
पर शातरस मे भी अनेव भेद हो जाते हैं जिनसे अनेव' प्रवार के दोषों वी 
सम्मावना हो सकती है। 


रत्यादि भादों को सम्टि द्वांतरस का स्पायिभाष न हों है 


आार्यों वा एव अस्य सम्प्रदाय इस मत का प्रतिपादर है रि रत्यादि 
स्थायिभावों वी समष्टि मो ही शांतरस या स्थाय्रिभाव बहा जा झबता है । 
अपनेगक्यन वा स्पष्टीकरण बरवे हुए इन आचार्यों ने लिया है वि जिस प्रवार 
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पानक रस में शर्कग्र और मिर्च आदि अनेक द्रब्यो का स्वाद मिवकर एक विचित्र 
प्रकार का र उत्पन्त कर देवा है, उद्ी प्रकार रवत्यादि स्थायिभाव पानकरमत्याय 
से एकत्र होकर शांत रस में भी एक विचित्र प्रकार का आस्वादन उद्मूत कर 
देते हैं । इस मत का आशय यह है कि पानकरस के समान सभी स्वायिभाव 
मिलकर शांदरस में स्थायिभाव बनाते है । तत्वत. यह मत किसी प्रकार के तकँ- 
पुष्ट आधार पर अवस्थित नही है क्योकि न तो रत्यादिविषयक अनेक प्रकार की 
चित्त- दृत्तियों का एक शाय॑ होना संभव है और न हाप्त और क्रोध तथा उत्साह 
और भय जंदी विरोधी वृत्तियों को एक साथ समस्वित करना ही समुचित है! 
निबेद और रत्यादि की समष्टि मे भी शातरस्त का स्थायिभाव नहीं माना या 
सकता, अतः इस मान्यता में किसी प्रकार का तर्कपूर्ण वल नही है। 


भआत्ममात' ही शरवत, शांतरत्त का स्पायिभाव है 


आचार्य अभिनवशुष्त के पतानुसार तत्वज्ञान अयवा आत्मशन ही भोद्ष का 
साधन है अतः उस्त ही शांत रस का स्पायिभाव मानना सभी दृष्टियों से समीचीन 
है । यह ज्ञान इच्द्ियजन्ध भौतिक ज्ञान से भिन्न और आत्म-साक्षात्कारपर्ण होता है 
जिम्मे ज्ञान और आउंद आदि विशुद्ध धर्मों का थोग ठया परिकल्पित विपयभोगो 
का राहित्य रहता है। अभिनवगुष्त का कहना है कि आत्मतत्व की व्यापकता की 
दृष्टि से भव हो आत्मज्ञान को प्रत्येक रस का स्पायिभाव मानने का आग्रह किया 
जाए, किंतु अस्प रसो में उसका स्थायिभाव सही माता जा सकता । इसका कारण 
यह है कि शातरस की स्थिति से जिस प्रकार का आत्मसाक्षात्कारात्यक ज्ञान 
होता है, दैसा अन्य रसो की स्थिति में नदी होता । योगशास्त्र के अनुरार केवल 
समाधिकाल मे ही आत्मा का अपने स्वरूप में अवस्थापन अथवा साक्षात्कार 
होता है, बधोकि उस स्थिति में किसी भी प्रकार का वुत्तिकालुष्य नही होता । 
रत्यादि के अतुभवकात मे आत्मश्ञात की वैसी विशुद्धता नहीं रहती जैसी शातरस 
बी मबवतारणा में होती है ! यों तो प्रत्येक रस मे आत्मतत्व का कुछ-न-कुछ भश 
विद्यमाव रहदा है और दात्विक दृष्टि पे यह उचित तथा अनिवार्य भी है किन्तु 
शुंगार आदि रसो में रति आदि स्थायिभाव आत्मा रुपी स्थायी प्रित्ति के बाधित 
होने पर भी अन्य व्यभिचारिभावी की अपेक्षा अधिक काल तक स्थिर रहते हैं. 
अत; स्थायिभाव कहलाते हैं, जबकि शातरस की निः्पत्ति में तत्वज्ञानका 
प्राधान्य अयवा स्थाधिभावत्व इतना अधिक रहता है कि रत्यादि चित्त-वृत्तियाँ 
भो उसके सम्मुख व्याभिचारिभाव को प्राप्त हो जाती हैं। अत: अपनी स्ंधा 
पृषक्‌ एवम्‌ विशिष्ट मत्ता के कारण ही आत्मज्ञान अथवा तत्वज्ञान को ही शात- 
रस का स्थायिभाव मानना न्यायोचित है। अभिनवगुप्त ने 'नहि रुप्डमुण्दयो: 
मध्ये तृतीय ग्रोत्वमिहि गम्यते' की दृष्टि से आत्मविषयक तत्वज्ञान की गणना 
पृथक भाव के रूप में तही की है जिससे यह तथ्य ध्वनित है कि पृषक्‌ ग्रघता त 
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करने पर भी उसका स्पायिभावत्व भ्दतः सिद्ध है और भादों वो एकोनपंदाशत 
(49) संख्या भी जिसी भी रुप में व्याहत नहीं होतो। अभिप्नाय यह है कि 
अभिनवसुप्त के मतानुसार आात्मज्ञान या तत्वज्ञान हो शातरस वा स्थायिभाव है 
जौर आत्मा ही तमस्‍्त भावों बा आधारभूत एवं स्ित्तिस्पानीय स्पायो तत्व है 
अतः उपज पृथरू गणना बरने वी आवश्यक्षता नहों है । 


शांतरस हो स्वतन्द्र रस के रूप में प्रतिष्ठा का आधार 


विवेचना के इसी प्रसग में एक संजय उत्पन्न होती है और वह यह कि जद 
शातरस के स्थाधिभाव के रूप मे 'तत्वज्ञान! की पुयरू गणना नहीं बी गई है तो 
फिर शातरस वी भी सत्ता स्वतत्र रस दे रूप मे बयो मानी जाए ? इसका उत्तर 
देते हुए जादायें अभिनवगुप्त सिखते हैं कि शातरस का आस्वाद खंगारादि रसो 
के आस्वाद में भिन्‍त एवं सिक्षण होता है अतः उसको पृथक गधता बरना सर्वे- 
थंव समुचित है । बस्तुत: रति और हास जादि स्थायिभावों दो जनुभूति पृषर्‌- 
पृथक्‌ तदा असस्तृक्त रूप मे होती है जब कि रत्यादि के समान जन्य भावों के 
साथ अर्माश्चित रूप से शात रस में अनुभूत होते दाला आत्मा वा स्वरूप लौदिक 
प्रतोतिगोचर नहों होता और समाधि-वाल से जविकल्प रुप से स्दरुपावरथ होते 
पर भी च्युत्यात बाल अर्थात्‌ समाधि-भंग केः जबसर पर अन्य चित्तन्वृत्तियों से 
कलुपित रुप मे ही प्रतोत होता है 4 बतः लोब में आत्मा के ह्वरूपतः पृथक 
प्रतीत ने होते रो और शातरस में उसवे पृथदऋ रूप से आत्वाध होने से शात- 
रस भो गणना यो गई है! आचाय॑ अभिनदणुप्त का यह सत योगदर्शन से 
सुसम्मत है क्योकि उक्त दर्शन में 'योग्रश्चित्तवृत्तिनिरोध, “दया दुष्टुः स्वरूपे 
अवस्थानम्‌ तथा 'वृत्तिमारूप्यमितरत्र' बादि सूत्रों मे यहो बात कही गई है कि 
चित्तवृत्तियों वे निरोध वा नाम 'योग' या समाधि है जिसमे अन्य विभी भी 
प्रदार नो वृत्ति न होने शे इप्टा अर्पात्‌ आत्मा दा अपने स्वस्प में अवत्यान 
होता है और उस समाधि से भिन्‍न वाल में “बृत्तिसारप्य' अर्थात्‌ सुषः दु्यादि 
रूप चित्त-दृत्ति के अनुसार आत्मस्वरूपाभास होता है जिससे विशुद्ध आत्मस्वहप् 
की प्रतोति नहों होती । चूंकि वृत्तिघून्र रूप भे अलग प्रतोति नहों होती अतः 
स्पायिभाव के रूप में आत्मा को पूषक्‌ यधना नहीं बी गई है ॥ शातरस में आत्मा 
का पृषझ आस्वाद होता है बतः: शातरम को स्दतन्त्र सत्ता मानों जाती है-- 
अभिनवगुस के कपन का यही सूल मंदब्य है । 

अभिनदयुष्त ने “निर्वेद! या “शर्मा यो आत्मा वा स्वरूप ने मात बर चित्त- 
बृत्तिस्प झाना है जिसशा बाशर यह है झि ये शावरस क ह्थादिभाव नहींहो 
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सरुते ! उतरे मतानुमार आत्मा ही शांतरस का स्थाविभाव है, भरतमुनि ने भी 
आत्मास्वस्प वो 'श्म' शब्द थे अभिहित मही किया है, क्योक्ति शम तथा निर्देद 
आंदि के समान अन्य भावों मे न तो उसके ध्यभिचारित्व की सम्भावना की जा 
सकती है ओर न वह विभिन्‍न अनुभूतियों का जनक ही हो सकता है। भरत- 
मुनि का आशय यह है कि उस विशुद्ध आत्मरूप को शम या नि्ेद रूप से व्यप- 
दिप्ट किया जाय तो विसी भी प्रकार की आपत्ति नहीं हो सकती किन्तु ऐसा 
बरते हुए भी यह बात तो ध्यान मे रखती ही पडेगी कि शम और निर्वेद आत्मा 

का स्वरूप ने होकर विशेय प्रकार की वित्तवृत्तियाँ हो हैं। साथ ही साथ यह भी 
मानना होगा कि शातरश का स्थायिमाव रुप निवेद भी दारिद्रथ आदि रूप अन्य 
कारणों अथवा विभावो से उत्पत्त निरवेद का समानजातीय पदार्थ नही है ) इस 

'पर यदि यह कहा जाव कि जब दारिद्रथादि कारणो से उत्पन्न निर्वेद और तत्व- 
ज्ञान से उद्भूत निवेद भिन्‍त-मिन्‍न प्रकार के होते हैं तो दोनों को 'निर्वेद” क्यों 
कहा जाता है ? ऐसा कहने से तो अनेक प्रकार फी विसंगतियाँ उपस्पित हो 
सकती हैं ? इसका उत्तर यह है कि कारण का भेद होने पर भो समानजातीय 

पदायों को उसी नाम से अभिद्ित करवे में कोई दोए नही है। यह बात निर्वद 

भाव में ही नही, अपितु रति और भय आदि मे भी समान रूप से प्रदर्शित होती 

है । इसलिए यह कहना सर्वया समुचित है. कि आत्मा का स्वरूप ही तत्वशान 

या शमता रूप है जिक्के कालुष्योपरागरप्र आत्मा के रत्यादि भाव होते हैं। 

आुंगारादि रो में आत्मा के विशुद्ध स्वरूप की अनुभूति वन होकर वह चित- 

बृत्तियों के कलुपित रूप की अनुभूति होती है इसलिए उन रत्यादि के विद्यमात 

होने पर भी प्रमाधि के द्वारा उसके अव्यवहित विशुद्ध स्वरूप का अनुभव करके 

ब्युत्यान काल से भी बचिंत को कुछ काल तक ग्रशातवाहिवा ही रहती है । इस- 

लिए आत्मस्वरूप या तत्वजान ही शात रप्त का स्थायिभाव है । 


शांत रप्त की स्वाभाविक्तता, प्रधानता, रसराजता और ह्वतन्त॒ता 


अभिनवगुष्त ने शातरम की प्शसता में अनेक प्रकार के अमाण प्रस्तुत किये 
हैं। उनके मतानुमार शातरय ही स्वाभाविक रस है तथा शेष रस उसके विकृत 
हूप हैं ॥ उनका कहना है कि तत्वज्ञान के अनुभव” ही यमनियम आदि के द्वारा 
उपहत होकर शात रस के 'अनुभाव हो जाते हैं। ईश्वरानुप्रह आदि शात रख 
के विभाव होते हैं. तथा बिनप्ट होते हुए रत्यादि भावों का भी शात रस मे 
आध्वादन किया जाता है । परोपकार-विषयक इच्छा एवं अयतलरूप उत्साह 
जिसे दया भी कहते हैं, शातरस का विशेष रूप से अतरग होता है। इसे कुछ 
विद्वात दयावीर अथवा घर्मवीर नाम से भी व्यवहृत करते हैं । विद्वानों की इस 
मान्यता पर यह सरेह किया जा सकता है कि शातरस मे तो अहूंकार-शपित्य 
होता है जब कि उत्साह तो अहकास्मुलक कहा जाता है फिर भला उत्साह को 
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शातरस वा जतरा कँसे कहा जा शइता है? इस छझक्ा वा उत्तर यह है कि 
(दर्द भाव व भी व्यन्चिएरिशव के रूप में बर्षत ररना झनुचित नहीं है, 
क्योडि यदि बैस्ा बरना अनुचित हाता तो झ्डयार रम मे नि्ेद बादि बा दर्घन 
नही किशय जाया । बस्तुत॒ उत्लाह दो घावरस का विरोधी कहदा उचिद नहीं 
है बरोंति बोई भी बदस्त्पा उत्ताहणून्य नही हो सवत्ती | इच्छा कौर प्रयत्न के 
अभाव म व्यक्ति जडयापाधवत्‌ हो जायगा ओर हम यह जानते हैं कि शावस्स 
बी स्पिति को ब्राप्त प्यक्षित पत्पर वे समाव जड नही होता कर्योि यह भो देखा 
जाता है कि शातव हृदप दाले साधजों बे सन मे परोतत्ञार और लोद कत्याण 
आदि बायों दे लिए अरना सर्ेस्प दान बर देने दा अलौकिक उत्साह रहता है, 
जता उनाह पौर शाव रस से विसो श्रवार नय बिरोघ नही है! 


अभिनवगुणा ने अनेक तरों ओर उदाहरपा दारा यह तथ्य प्रतिष्ठित करने 
चेप्टा को है कि परोपका रविपपत्ग इच्छा एवं उत्ताह हो शातरस के अतवरय 
इस्सोलिए उस दयावोर या धमदोर बे नाम से भी अभिहित करते हैं। उन्हाने 
'लायाबद नाठंव बे नायड जोमूतदाहन वा सताविश्वषध बरत्त हुए अन्द्रत यह 
निष्द पं तिदराल्ा है जि डोमूतवाटन की सना स्पिति म दया रुष उत्लाह वृत्ति 
या प्राघात्य हान पर भी उसने झातरस को ही अदल्पिति है। वह परापकार के 
लिए अयना आत्पोत्सगें करने ने लिए भस्तुत है, हित्रु उसवा मानस बाधिसत्यों 
दी भांति शावरसप्रर्थ मन स्थिति से भिन्‍न नटी है । यह बाव बवश्प है कि मोक्ष 
प्राप्ति वो अश्विस सूमित्रा से पहुँच जान पर उस्साह भादि सभो भावों बा अभाव 
हो जाता है जौर ठव यह शातरस अप्रयाग्य अर्थात्‌ अनभिनेय हो जाता है। 
इससे यदि शातरत ने विरोधी विचारब पहू आशय निबालें बि अवर्भिनदता के 
कारण घाव रस का अस्विव ही नही माता जा सर्ठा ता उबित नही हैं । अभि 
नबपुप्त का बथत है हि पर्यन्तर दशा मे तो रति और शोर आदि भावा बा भो 
अभिनय नही किया जा सता जिस अत्रार सभाय झटगार की चरम परिषति 
सर्वेया ब्यापारणूर्र होती है उसी प्रयार विश्रलभ झ बार तथा बरुण बादि अन्य 
'रप्तो पी चरम परिणति भी व्याधारणून्पता में हाती हे जिसने बारण उनवा 
अभिनय सभव नहीं होता। पर इसवा यह अर्ष नही हि झ्ूयार और इरुण 
तामर रसों का जल्तित्व हो नही हाता । जड एक विशेष स्पिति में स्यथार और 
बए्ण आदि अनभिनेष होत हुए भो जपना बस्तिव रख सकते हैं तो शयतरस को, 
रस रूप मे न मालते से बोई हेतु दृष्यिमोचर नहों होता । सच तो यह है कि 
जिस प्रकार रति जादि ने सस्पारों के कारण व्ययारादि रखों में हृदप वी तत्म- 
बता रहती है, उद्दी प्रशार तत््तज्ञान के दौडभूत सस्दारो से सम्गत अतदरच 
मे भो शातरस वा तस्मयमाव रहता है । 


अभिनवगुष्त ने अपने विदेचन में इस पस्त क। भो उत्तर देने डा ब्रदल 
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केया है हि शांवप्रधान नादहों में दीर रस के आस्वाद की बया संगति होती है? 
उनका बहना है हि जद्दों भांतरण का प्रयोग किया गाता है, वहाँ एश्पायोपयोगी 
खूंगार और बीर थादि रशों में हे कोई एक कन्य रख रहता अवश्य है। जिस 
प्रदार प्रहगन आदि में हाष्यादि को प्रधानता होने पर भी अन्य रहो का भी 
आस्वादग रिया दाता है, उप्मी प्ररार शांतरस के साथ शगार और बीर आदि 
में ते कोई-ज-कोई अन्य रघ अवश्य रहता है । बवेक स्थल! पर वो रचना के मत 
में निष्प्त होने बाने रूृंगार या यौर रण में हो काप्प या वाटक क्य चरमास्वाद 
प्रतीत होता है। अभिप्राय यह है कि शान रस की दिद्वि सभी दृष्टियों से युक्त, 
संगत है तभी तो भंरतमुल्ति में शांत रस को शयरूए रपराधिभावात्मद कहकर 
उमका भस्तिर्द एयोकार किया है। इस विषय में अभिगव गुप्द का निम्नलिणित 
झूयन उल्लेखनीय है जिप्तदे अवुगार सभी रमो का आस्वाद प्राय. शात के झृप मे 
हो होता है। 

“तत्र सर्वस्थातां शास्तप्रायएंवास्‍्वादों विपेध्यों विपर्दित्या, तर्शुष्यता 
जासातू । केवल बाग्रठान्यरोपहित इपति॥ अत्त्य सर्द प्रृतित्वमभिधाय पूर्वमभि- 
धावूम्‌ ।/ * 

बाचाय अभिनपयृष्त शातिरस के गये प्रबल प्रर्थक है। उन्होंने शातरस 
को सम्स्द रफ्ो ग्रे प्रधान और 'रगराज' माना है। उतका तो यहा तक ऋहता 
है कि शॉत रस है ही समस्त रगो मो उतत्ति होती है ओर उसी में रब रस 
विद्लीन हो छाते हैं। उद्देवि भरतगुनिव्रत नाट्यशास्त्र की प्राचीन प्रतियों के 
आधार पर इस तष्य वा भ्रतिषादन किया है हि श्ात रस ही समस्त दमो की 
प्रकृति है। उनके मतानुसार शातरम का स्वापिमाष पृथकू रुप से इस कारण से 
विवेचित नही किया गया है कि सब रसो मे रहने वाले सामान्य भाव की लोक 
में बारत्वार पृथकू-यूपकू गणना नही यी जाती। वस्तुतः विचारक तल्ववेत्ता तो 
सामान्य को भी पुषर्ू रुप से समझ लेते हैं, इसलिए विवेवक के अभिप्राय से 
सामाजिकगत शास्वादरप अती्ति के विःय रुप में शावरत का स्थायिभाद बलग 
होता ही है । 

अधिवमबगुप्त ने अपनी वबिजी गुक्तियों ला शास्नवघतों के आध्रार पर 
नवप रण के रूप में शातरस की स्थापता की है। इस रस की अतिप्ठा इतिहास 
पुराण और अभिघानमौश आदि ग्रत्पों मे भी वर्तंसान हैं। अभिनवगुप्त के युद 
शी उत्तलपादाचार्य ले भो अपने 'पत्यभिज्ञादर्शन' में नवरत्त का फ़िद्धात निहूपित 
करते हुए लिखा है कि आठो देवताओं के थृ गारादि प्रदर्शन से मिल महादेव के 
शांत रुप में शातरस का अधिष्ठान है। रसरिष्पति के लिए अवेक्षित विभाव, 
अनुभाव और व्यक्तिचारिभावों की शातरसगव योजना करते हुए अभिववधुष्त 
ने लिखा है कि वेराग्प और संध्ारभौर्ता आदि शातरुत के विभाष हैं जिनसे 
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उपतिवरधन से शातरस का ज्ञान होता है। मोक्षशास्त्र अथवा उपनिषद्‌ बादि को 
विचार उसके अनुभाव हैं तो नि्ेद, स्मृति तथा घृति आदि उसने व्यभियारिषाव। 
स्मृति, पृति और उत्साह जादि से युक्त ईश्वरप्रणिघानविषयत्ञ भक्ति तपा 
श्रड्धा घातरस वे अगरूप हैं, अद उनरो (भक्तिरस आदि दो) पृथक रस के 
रप में गणना नही वी गई है । अभिनवधुप्त ने मतानुमार भक्तिरपत का अतर्भाई 
शातरप्त ही हो जाता है ! इस विपय में निम्नलिखित सप्रहवारिकाओ को उदू- 
घृद करना आवश्यक प्रतीत होता है जिनये श्रमश' शातरस वा स्वरूप तया उसे 
अन्य रसा वी मूल प्रश्नति सिद्ध किया गया है -- 
मोल्षाध्यात्मनिमित्तस्तत्वज्ञानायं हेतुसयुक्त' । 
वि' श्रेपसघमंयूत' शान्तरसो नाम विशेय ॥ १॥॥ 
स्व स्व निभित्तमासाध शान्तादू भाव प्रदतेते | 
पुननिमित्तापायें तु शात एवं प्रनीयते ॥॥ २॥॥ 
अर्यात्‌ मौक्ष रुप अध्यात्म पी प्राप्ति बा बारण अथवा मौक्ष-प्राप्ि के 
उद्देश्य मे प्रदृत्त तत्वज्ञान रुप हेतु से युक्त और निःश्रेयत रुप फ्ल से समन्वित 
शातरस समझना चाहिये ! 


अपने-अपने अनुरूप बारण यो प्राप्त परके शात रस से हो रत्यादि भाव 


उत्पन्त होते हैं और उस नि्तित्त ने समाप्त हो जाने पर फिर शात में हो 
रत्यादि भाव सीन हो जाते हैं । 
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प्रबंध-काव्यों की रसाभिव्यंजकता 


प्रहिपय विधय को परिसोमा 


कथानुबस्ध की दृष्टि से प्रवस्ध बाव्य काष्य-भेदों का प्रथम प्रकार है जिसके 
विशाल परिवेश में जीवन को अभिव्यवित के व्यापक अवसर विद्यमान रहते हैं । 
उम्पी बंधगत सफलता और रसगत प्रिद्धि का विवेचन भारतीय काब्यशास्थर 
का एक प्रमुध वियय रहा है। यो तो भारततर देशों मे भी प्रवन्ध-काव्य को 
रचना का वैधिष्ट्यपूर्ण विधांत है क्या वहाँ के काव्याचार्यों ने भी अपने-अपने 
पंस्कृतिमुलक आधारों और साहित्पिक भावकों के निकष पर युग-जीवत की 
भूमिका में उसका विवेचन अस्तुत किया है, किन्तु तदुबद्‌ विषयक घारणों का 
विमर्श करना हमारे प्रस्तुत निवन्ध का विषय नहों है। निवन्ध के परिसीमित 
पत्र में हम प्रवम्धनवाव्य वी रमाभिव्यजवता का उतना ही अंश स्पष्ट करता 
चाहते हैं जो उसके अगी रस के रूप से सम्बद्ध है तथा जिसके काव्य-बन्ध मे 
रसौचित्य की ध्येगनां विविध प्रथालियों में प्रदर्शित होती है । इस विषय में 
आचार्य बातन्दवर्धन के विचार विशेषत. पठतीय हैं जिन्होंने औचित्य को 
'रस्तोपनियद्‌' की पृष्ठभूमि के विवेबित करते हुए शवन्धगत रस के अंगागिरुपों 
कया उसके अभिव्यजकों-हेतुओ का विश्लेषण अत्यन्त सारगभित शब्दावन्नी में 
किया है॥ यो तो उनकी विवेचन भारतीय काव्य और शास्त्र की मर्यादा के 
विशेष अनुकूत है, किन्तु उसके द्वारा ऐसे अवेक तब्यो तथा तल्ो का भी अेपण 
किया जा सकता है जो विशुद्ध साहित-समीक्षा की दृष्टि से भारतेतर काव्य- 
साहित्यों के विमर्श का भी आधार बन सकता है ) 
बंगो रस की विवेधता का महत्व 

प्रबस्ध-काव्य की विस्तार सीमा में जंगी रस का विवेदन करता सकाततः 
अधिवाये एवम परम आवश्यक है वयोकि उसके बिना इस तथ्य का स्पष्टीकरण 
महीं किया जा सकता कि किसी भी समालोच्य प्रवन्ध का अमुख अत्वाद क्या 
है. और उससे हमारी वित्तवृत्ति को तप्राकथित “विज्ार 'द्रुत्ति! अथवा “विज्ञेप/ 
आदि से सम्बद्ध कोनसी अवस्था प्राप्त होठी है? आचायें भरतमभुनि ने यद्यपि 
अगीरस के वियय को अधिक वैशद्यपृर्दके विवेचित महीं क्रिया था, तथापि 
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उन्हे स्थायी रस के छप मे उठवी परिवल्पना सुमान्य थी जिसवा सवैत उनके 
इस क्यन में मिलता है कि महावाव्य मे वणित अनेक रसों भे से जो रस बहु 
अर्थात्‌ अधिव या प्रधान €प से विद्यमान रहता है, वह उस काव्य वा स्थायी 
(भगी) रस ठथा शेप रण उसने सचारो (अयभूत) रस होते हैं ॥! आचायें 
आानन्दवंन ने तो प्रवन्ध-वाव्य वी सफलता भी इस बात मे मानी थी वि उसमे 
अनेव रखो वी निवधना वा अवदाश रहने पर भो इस बात वा विचार मुख्य 
रूप से जिया जागा चाहिए कि उसका रचयिता अपने क्यावन्ध के अनुरूप दिस्ती 
एक रस को अगी रस के रूप मे निष्पन्त करन में समर्थ हुआ है अयवा नहीं ? 


अगी रप्त को कत्पना फा साधार 


प्रबन्धलाब्यों ये परिवेश में अग्री रस की परिव्पना बे भूल से अनेक 
तबंसयत आधार विद्यमात हैं। जब श्रवन्ध काब्य वी व्यापक भावनमूमि में 
बहुविध रसो मे सचरण थे! लिए अववाश बना रहता है तो यह भी निश्चित है 
कि उस क्थातए जिय रख यो ओर पुत्र पुन अनुगधित हो तथा भाव्य ने 
बदाबर से जियरी व्याप्ति अन्य रसो बी अपक्षा पही अधिवा हो, यही रस 
तगदद प्रवन्ध काव्य वा अगी रस होता है बस्तुत विगी प्रवन्ध बाध्य वे 
रस विघान में अग्री रस वी स्थिति दंसी ही हैजेसी विमी स्थायिमाव वी 
पपिति रप्त मिष्पति में अन्यास्य अवययों बे रामक्ष रहती है। जिस प्रवार 
विभावामुभावा और सघारिभावा मे सम्यक्‌ उद्रेक से स्थायिभाव को रस रूप 
में निप्पल्त हान या सदल प्राप्त होता है, उम्र प्रशार किसी प्रवस्ध बात्य में 
व्याप्त विमिरा अगभूत रस उसमे अग्ी अथवा प्रधान रस यो सपोषण प्रदान 
बपते हैं। बहते वी जावश्यवता सहों वि भग्री रस का मूल राम्यस्ध पाव्य मे 
भी पान् से होगा है जिमरी मुझे वृत्ति वो काव्य वे क्यानर में परिवृ हित 
बरपा बदि बा मूल प्रयोजन होना चाहिये | अद्दीग्म पे प्रवस्ध बाध्य के नायक 
को बचा वो भानसद्र सथा उछबों जीवन-स्रापना था रुरव भमारित होता है, 
यह एव सुनिश्चित घारणा है। 


अंगों रा की उपयोगिता नाट्य-शाय्पों मे भो माय हैं 


श्रग्य काव्य बे अत्तगंत परिगिणित होने वाले श्रवस्ध वाव्या वी भाँति दृश्य 
पाव्यो मे भी अगी रस मे महत्व वोओर आचार्पों का ध्यान सदेव आदृष्ट 
रहा है। माट्यदर्पणवार रामचस्द-गुणचन्द्र का मत है वि नाटव' मे नायव के 








. बहूता समवेतार्ता रूप यस्य भवेद्‌ बदू । 
स्‌ मंतब्यों रतः स्थायी शेपा: सवारिणों मता.। नादुयशास्त्र, 7720 
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ओषित्य के अनुप्तार शिशसी न हिल्ती प्रकार हे एक रात वा प्राधाग अशश्य 
होगा भाहिए जिभे अन्य रसों से ग्रयावस्तर संपोषण शिलता रहे तथा जिसमें 
भायक की विसवृत्ति को फरोस्मुख करने को शप्रता विद्यपान हो । वाद्यदर्पश 
के विवेदद के आधार पर यह तिप्कर्य सहज भाव से निहाला जा सकता है कि 
अंगी रस या प्रत्यक्ष सम्बन्ध नायक के धदना-श्याणाऐं बषदा किया-लाएं के 
साथ है जिनमे रागात्मिछा वृत्ति वा प्राधाल होने के कारण शृंगार रा फी 
निष्पलता के लिए. अधिक अवशर हो सबते हैं। श्ूगार के पश्वात्‌ दौर तथा 
करण रसो को भी अंग्री राग के रूप में सांदूपास्तगेत निरुषित करते की दिशा मे 
प्रथत्व॑ किये गये हैं । इस विपद मे कोई योर वियम तो महीं बजाया जा झता 
हि नाइय काब्यों का प्रान स्सवषा होगा चाहिए पर इतता बवश्श रहा वा 
सकता है कि उसका मुध्य हम्बस्य नाटक के प्रधान पात्र मे होता है, मत उस 
पात्र की भुध्य मरोवृत्ति सिय दिशा की ओर विशेष एप से प्रधावित हो अपवा 
जिसे पीवर्नाश के जिस हूुप को सेकर ताटक को रचता की गई हो, उसे 
प्राधान्य प्रदात बरते हुए तरगुदूस औवित्य के अनुसार ही उसवी रस-गिबन्धना 
भी जानी चाहिए। वष्तुतः पुष्य पात्र हीं वाटक अगवा प्रवस्ध काव्य के फल" 
भोवता होते हैं. मठ; अंपी रस की परिवहतशकित उन्हें फत-यर्यर्त पहुंचारे वधा 
उन्हें कल्ागम का झास्वाद प्रदान कराने तक अवश्य होनी चाहिए । 

विपिल देशों के आचार्पों ते प्रवर्ध तथा वाट्य काव्यों का विवेषन करते 
हुए भंगी रस की उपयोगिता स्वोकार की है परचात्य रामीसकों ने ददि अगी 
रम के झूप में काव्याप्याद को अंतिम प्रिणिति व्यास्यात की है तो भारतीय 
आचार्यों ने प्रवसधल्म॒ति का अच्दित योग उठके छूल रस की विष्यालत मे माता 
है। साहित्यदर्षणवार विश्वनाथ को अंगी एम की गरिमा का सम्यक्‌ ज्ञान था, 
जिसे लक्षित कर उत्ोते स्पष्ट शब्दों मे इम वात का उल्लेख ढिया है कि 
क्ह्माभारत' मे शांत, रामायण में कहण और मानतौमाशव' तथा 'रलावली' में 
अंगार रस व उद्दें क अंगीरत्त के एप भें हुआ है। वस्ठुत' अगी रस की विवेचना 
के बिना प्रदश-काब्य के आम्बाद का मुख्य अश अम्पूष्ठ हा रह जाता है, अतः 
उसका अलेपण करने डी दिशा में प्रपल करते हुए उसका प्रकाशन अवाषगेव 
किया जाना चाहिए । 
र्॒सों के अंशंविशाव का विभर्श : 
ऐ काब्यास्वाद के विमर्भको में एक वर्ग उन त्त्दद्षष्टाओ का भी है जिन्हें पसो 
का अगागिभाव स्वीकार नहीं है । उतरा कथन है कि जब काव्य-रस का आस्वाद 
स्वतः धध्यूर्ण ओर स्वचमत्तारहप है दो उसकी जात्मविश्नाति की अरंड-अतौति 
में अगागिभाव हा पप्वन्ध स्वीकार करता करेक दृष्टियों से अनुचित है। वस्तुतः 
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शआाव्य-रल स्दचमत्वार में हो दिग्ात होता है, अत: उसने उरदार्दन्डपबाएबभाव 
हपा गौणाग्रौषाद दी न तो कोई बावश्यक्ता हो रहती है बौर न उप्दौगिता 
ही । उन आाचार्यों ने रसों ने. जयागिभाव वा झप्टप विशोधों रसों वो दग्ठा 
बो छतप्यवह्य मिद ऋरते हुए भी दिया है । उनवा मठ है दि बोर झौर झपार 
अपदा प्यगार और हास्य आदि विरोधी रस-दुस्मो जा उत्वर्ष समाद रुप से 
स्वोकार न बरने दाले सहानदस्थाननादी विसेघ्व में झले ही रसों के बयागरिमाव 
दे त्तोव खष्ठन के तर्व विद्यमान न हो किन्तु वाध्य-दाघद्-भाव बंधदा दाध्य- 
पावजभाव से पाये जाने बाते पिरोध से तो रसो वे अग्रागिभाष शो बोई स्पान 
प्रदान ही नहीं दिया जा सवना । इस मान्यता वो अधि स्पष्ट बरने दे प्रो 
जन से इन जाचाों ने लिखा है दि तलत्दद॒ष्टि ने रसो ने क्षयाणिभाद गो 
परिवल्पना व्यर्थ मी है दिन्‍्तु यदि दिनो एकफज्नोप विचारब के रन से उसदी 
प्रतिष्ठा दे प्रति विशेष आइह हो हो ठो दाष्यपातवभाव दिखोधी रसों को 
पोजना भे त्तौ उसका अन्तित्व हो ही नहों सबठा । बाध्यधातवमाव विरोधी 
रमो में झंटार बोर बोधत्स' दौर जौर भयानक, “शात और रोड तया 
कगार और शत ब्रादि रस-उुग्मों को गघता होली है जिनके अतर्गत भाव बा 
निरूषण रस-दोपों की श्रेणी मे परिगदित जिया जाता है। भारतीय साहित्य वी 
परम्परागत सान्यताओं ने बुष्ठ विशेष परिम्पितियों को छोड़ वर झगार बौर 
बोमत्स में सदेव विरोध भाव देखा है जबदि फारसो आदि भारतेतर साहित्यों 
मरे वियोग झगार के वर्णन के मायन्याथ खून, मवाद बादि बे वोभत्सयप चित्रण 
भी हुए हैं| आज भी परिव्तित परिस्थिति भें रस-बिरोध बी इन परस्पयगत 
मान्यताओं के प्रति भते हो किसो के मत में कोई आत्त्पा न हो. किन्तु मनुष्य को 
मूल मनोवनिरयों के जवराल से उतना जो सह सम्बन्ध है, उसे स्देघा तिम्मार 
महू बर घुग वे तथादथित वायाचकर में दिश्यदलित बरने गा उपक्रम भी 
हलाष्य नहीं है। 





प्राचायों के अभिमत घोर नि्षध * 


बरसों बा अग्रगिभाव भामह, दण्शी और रुडट छआादि अादीव बादायों जो 
उम्त रुप थे मान्य न था, जिन रुप थे बाचाये जातइवर्धन, बभिनवयुप्त बोर 
शमचद्र-गुघचद् द्वारा उसत्रा सस्तव किया गया या । इसका एक दारण सह भो 
घा कि श्राचोव जाचार्यो ढा रत-विमर्ण न ठो विद्वेप गम्मोर व दिशद था बोर 
ने दे अपनी थुरप मान्यताओं थे मम्पुण उसे अधिक विदारणोय हो समझते पे $ 
यो तो भागह, दष्टो भौर रडट ने क्रयशा 'रसेश्च सर: चुयर, रममाव- 
निरंतरम्‌! और “सर्वे रसा विसल्‍्ते बाब्यस्थादानि सर्वारथि' दारा रसोंमा भी 
शुण-गात जिया है, डिन्तु दह उच्देखभाज है $ उस्तुदा इन आार्यों बे दृष्टि 
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खुद द्वारा प्रतिषदित स्पापी रस और संचार रग, हो विवेधता डी ओर 
हहीं गई थी, अतः डे उन्हीं महुत्ता दा रिहषध नहीं कर मेद्दे। आदाय॑ 
बानेदिवर्वत मरतमुनि के पूल मेनेम्य योर भागह आदि पी गीगाओं से एर्रिनित 
दे, अतः उत्होंते उतही शब्दावह्ी वो ही परिलक्षित रुर अपना दृष्टिकोश प्रति- 
डित किया । दे इस दष्प शो हृरौहार करते थे हि प्रत्येक एस अपने प्रसं मे 
ही पूर्ण पशिष्ट हो सर प्रत्मदिषाति प्राप्त इरता है, #ितू पमका यह बग्रिप्राय 
गही दि झाका अग्य रगों कै साष बोई सघस्य अपयाो ठोखाय॑ नहीं होता। 
अतृतः परपय रुलाता मे! विशाप्त आभोष में अंत्ी रा प्रधार होती है मौर 
अत्य उसके गौम अपये सहयोगी वन कर आते हैं डिसाग कारण घटवाचक पी 
दिविय परिम्धितियाँ हैं। घ्यावद्वारिस दृष्टि मै भी रमो के अगागिमाव वो समता 
खीवार्य पहीत होती है कर्योझि अवेड बार ऐशा देया जाता है हि स्मों के 
यंगागिशर ही दोसया ऐे उन्हें पुस्पर बच प्राप्त होता है और इनड्े विरोध 
हो सेरर जो दाने वही जाती हैं ये उपरपित होकर उपहार घाव में 
ही प्रिणत हो जाती हैं। आदायों गे रर-विरोष को तेकर जो प्रतिपतियाँ 
प्रछूद की हैं इसका यह अपियाय नही है डि वे रमों के अंग्रांगिभाव में काका 
नहीं रगते थे । उनका प्रयोगत थो गेवल इतना ही है हि अनेक बार रसों के 
विरोध -्रदन से जो बनौकिय अवुषृष्ट हो जाता है, उसके निरो8 की दिया में 
अजण छहता चाहिए । आनंदवध॑त ने शो रसों के अंग्राभिषाय को उपरर्ये-उप 
कारक सम्बन्ध से विदेचित कर उनकी अनिवाय स्थिति विरुष्ति की है शिप्का 
समेत लोचसड्ार अितवणूप से धरायूरिमुदि वा उत्सेस के हुए विशेष ह५प 
मे किया है। प्रव्श क्यों की प्रति के छाप में तो रणों का संग्रगिए्व 
प्रवल शब्दों मे अतिपादित हुआ है जिगर कारण यह हैं कि उसके दिया भीका 
है बैगय एवं वैदिष्य का किल्लार प्रदद्य काव्य दी विशल सोम में अनुरजित 
डिया ही नह जा सकता । प्ररवर्ती आयायें ने प्रद बाह्य के के अगीरस को 
जिम रुप मे सस्तूत किया पा उतका बमास विस्तलिठित कशनों मे मितत सकेगा :« 


आंगार वीरशतिातारको अंगी रन इफते 
प्रमिद्वेशणि प्रवंधाना नादारस विवेंधने। 
एड री अंग कत्तव्य ४7 । ० ४ 
एकागिरसमब्यदगमदूघुतात सप्ोमिति' 
अलेदिठपर्तकार कर पेरगठद्सम्‌ 


॥. विखववाए : साहिय बे 627 
। 2 बातदव्धत : ध्व्यातोक, 3/26 
3. नादपरदपण |: 2: 5 
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अंगी रस को उपयोगिता 

प्रदंध काब्यो वो वर्णता और नादूय वाब्यो दी अमिनेदता को दुष्टिये 
रखते एृए अगो रण की उप्ेगिता छा जो विष्मेषण किया गया, उपमे छोड 
प्रझार के दिचार-सूत्र <एतब्घ होते हैं ( उनकर निष्रर्ष यह है ति जब प्रदाई 
बहब्य गा रारमभौलिशूर प्रयोजन श्थास्वाद' दराना हो है तो गह अपनों रबर 
बनिदंघतोयता मे सस्यित होते हुए भी दिसी-त किसो भाव-विश्प मो झुझें 
मिष्पति का प्रमोजक दन वर अवश्यमेव उपस्थित होना चाहिए। छाप्रुनित 
मनोपिरतपण मो प्रायागिव विधियों के आधार पर भी यह सिद्ध रिया जा चुत 
है दि व्यक्त वी चेतना मे भावो के परिस्यितिजन्य तारतम्य वा क्या महा है 
तथा विसी विशेष प्रवार की मनोदषा के प्राठ्ुस्य में इतर कित्तवृत्तियोंगा 
समजन क्रिस भ्रकार होता चतता है। इस विपय की व्यापक्ता के ठड्ापोहों मं 
में उन्नप वर अस्तुत प्रसग में बेदव इतना सनेत वरता हो वर्याप्त है कि रखों 
के आआगिमाव का रहस्य उद्पाटित दिये दिना विसो भी प्रदन्ध बात्य वी रठा- 
प्िव्यजकता का अतर्वोध नहीं शिया जा सकता, वयोदि रपो का अगी रुप वित्त 
थो प्रदध बास्प मे निष्पल भाव वृत्ति ना भ्रमुस खाधार अपवा सम्दल इन वर 
हो अभिव्यक्त होता है । 


प्रबंध-काम्यों ढो रसामिव्यजरता के औवित्य-हेतु 


प्रवदधलाद्यो में वधित अगी रस को विवेबना से सम्बन्धित एक महल 
दिपप उपरी रफानिब्यजतता के हेउ तत्वों वार विश्वेषण है। भारतीय झाषाएं 
ने रक्तमुय-दूष्टि से प्रचन्ध-काव्य को 'अभिधामूला असलश्यक्षमध्वनि शा एर८ 
ब्यजवधप मान कर उसको रसामिव्यजवता जग विसर्श विविध पर्ती के बाधार 
पर डिया है ५ उतरे विश्वेषण बे भुस्य आघार रामायण बौर महामारत बादि 
काव्यनान्य हैं जिन्हें मारतीय देवता वे आलोक-स्तम्म बह्ला युक्तिसदेत प्रतीत 
होता है। आचार्य मनदवर्धल ने उतत बाय्पयधों वी रस-मोजना दो घ्यात में 
रखते हुए जिस रूप में उतरी ब्यजकता निदिष्ट को है, उसने ऐसे अनेद क्ातव्य 
विधयो का बोध होता है जो जियी रमपरव काम्प के औकित्य तथा उत्जो 
सिद्धि बे लिए अनिवाय तत्त्व प्रतीय होत हैं । आनदवर्घधन के मतानुसार रसामि- 
स्यजकता के औषित्य हैतुओं वा प्रवाशन निम्ननिखित रुपों से सभव है 

] विमातर, अनुभाव और सचा रिसाव के औचित्य को चासता से ऐविटासिर 
अथवा उत्येक्षित (वैल्पिठ) कया शरोर गा निर्माण । 

2 ऐतिटहामिक क्रम से श्राप्त होन पर भी रस नै प्रतिदूस क्याँंतों को छोर 
कर, बोस में अभीष्ट रस वे अनुशूल नवीन वल्पता बरते हुए कया का सघ्व रण । 

3 शुद्ध रमाभिव्यकति यो दृष्टि मे सधि और सप्यप्ों का सपटन । 
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4, प्रसयानुदूप्त रहों के उद्दोपन और प्रशमन की योजना तथा विद्यांठ होते 
हुए रात वा अनुसंधान । 

5: अ्तैडारों के ययेदठ प्रयोग दी पूर्ण शवित होने पर भी रप्त के अनुर्ष 
ही परिमित् मात्रा में अलंझारों की पोजना । 
दिभारादि का सौचित्ष : 

उपयुक्त पाँचों प्रकार बच्यग्ध रस के अभिव्यनक हेतु हैं। इन हेतुओं के 
अथम रूप थे इग थात का विचार डिया जाता है कि विभाव, अनुभाव और भाव 
(प्यापिमाद भोर संचा रिभाव) के मौचित्य से प्रवन्धकाय के मुद्दर दया णरीर 
दा विर्माण हो सदता है या सदी । हमारे व्यावहारिदि जीवन के अनुभवों से भी 
प्रकट है हि जिस काव्य में उपयुक्त बातों कय समुचित छपोजत होता है, वहीं 
काव्य रस और भाव की दृष्टि से उतम कोटि का बन सकता है। विभाव 
के औवित्य का विवरेषत भरतमु्ति से लेकर अद्यावधि अतेक आयार्योंने 
किया है। प्याधिभाव का औवित्य प्रकृति के औवित्य से सम्बन्धित है। 
उम्में इस बात का ध्यान रपा जाता है कि आचार्यों ने उत्तम मध्यम, 
सम तथा दिव्य, अदिब्ध और दिव्यादिब्य ढ़े भेर से प्रकृति के जो हप 
निहूपित किये हैं, उनका /भिचित्रण ऐसी विधि से किया जाय मिससे र्याविभाव 
का विश्ुद्ध रीत्पा औौचित्य-तिर्वाह हो सके । काव्यकार पर इस वात झा बहुद 
बड़ा दामित्व है कि बह दिव्य ता मानवीय प्रकृति के विभिन्‍न स्तरों से सुपरि- 
चत होकर उन्हें अपनी कथा के अनुरूप व्यंजना प्रदान करे जिससे प्रवन्धगत 
कस की स्क्रणा में किसी भी प्रकार की भस्वाभाविकता अथवा अनुचित भावना 
धाधक मे बने सके। भारतीय दाम्य-्शास्‍्त्र में नायकन्तायिकाओं के जो शुण 
चर्णित किये गये हैं, वे मनोव॑ज्ञानिकर आधारो से सपुष्ट हैं, अतः कराध्यवर्णवा में 
उनको परिपासन किया जाना भी अनुचित नही कहा जा राकता । हाँ, इस बात 
अीअवश्यपरेय आवश्यकता है कि कभी-वभी कथानायक नरेशों के प्रभावातिशप्य 
दी कैंवेल दिव्य चरित्रों के हूत में जो वर्णन किया जाता है, बह मूलत, मानवीय 
प्रकृति पर ही आवारित होगा घाहिए अन्यथा छगक्ी रस-ध्यंजकता में एक 
विशिष्ट प्रकार का अवौचित्य भी था स़रता है। 
कयानायकों का संघटरोवचित्य 

आारतीय परम्परा के प्रदष्य काब्यो में कथा-सावको का सघटन चित दिव्या 
दिल रुप मे किया गया है उगका स्तानुघूविं की दृष्टि से विशेष महत्व है। यहाँ 

(तिक मान्यताएँ मुलत- आध्यात्मिक और आदणोपरक रही है बत' गांयकों 

के पोज गे पक स्वरुप का ग्म्रोजन विशुद्ध मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोण से भी 
अग्राह्म नहीं कहा जा पक्ता। अस्वपुनि के वाट्दशास्तर' मे दो प्रध्याद वस्तु- 
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दिएय और प्याव उद्त्त सापपत्द को बतिदायें महत्व प्रदात हिंदा दया है। 
हेवा करने से नायक के ौचित्यनौचित्य के दिएय में विद्ो मो प्रदार बा सवि- 
असम नहो हो सव॒ता। दल्पित झषा दे आधार एर नाटक या इान्य डादि बा 
जिर्माष बरते से ऊदेर दार नारद के अप्रदिद्ध और बनुदित स्रपावादि के दर्देव 
सै इबत्घ बात्य दो रसामकठा भग हो जाती है। भारतीय ऊादाएों दे चापबो- 
ित मर्योदा की दृष्टि से उनडी रति व्यजना दे भो रूप जौर स्तर विरुप्ति 
जिये हैं। उन्होंने इस बात वा निषेध ठो नहीं निया है वि दिव्य-चरितर नायत्रों 
बो रत्यादि वा वर्णव ही न जिया जाय, डिस्तु यह मान्पटा बदम्य व्यक्त वो है 
उसदा चित्रण बरते हुए उनकी नैसगरिद शालोनता ओर प्रहविदत दिप्यता का 
ध्यान बबश्यनेष रखना चाहिए । ऐसा करने ले उनके चरित्र नें भो निदार 
श्ाठा है तथा सहदयजनों छी रस चर्देणा से भी दा नहों पहुंचती ॥ चरितों 
डी दिव्यादिष्य प्रहति बे लत प्रदेश में प्रदिष्ट होने वो क्षमता न होते मे बारप 
इभो-यभो लब्धप्रतिष्ठ कदियों बे रमघोय वषादश भी विश्यदलित हो जाते 
हैं। विद्वानों ने झातवीय स्वघाव के अनुरूप ग्ागार-दिपयव प्रति का जो 
प्लौचित्य विवेचित दिया है उसका परिषालत करना अनिदारं सा है क्पोंतरि उसे 
पिन्त जो बोई भो बन्य दिव्य औचिएय है, दह रसाभिस्टवित ने अवुमायत नहीं 
हो सकता तथा वाब्यास्वादबिताओं के सानम मे दिव्य रति आदि विषयत्र रस्शार 
में होते से उन्हें रमानुभूति नहीं हो सबतो ॥ अपने कदत बो व्यावहारिक दनाने 
वो दृष्टि से हम बह सतते हैं दि डिस प्रवार राजा झादि उतन नाएरगों में 
अरगार बा उपनिदन्ध ग्राम्य खगार से दिहोन होवर ही सुशोध्ित होता है, उत्ती 
प्रकार देवचरित्रों दे अभिचित्रण में भो जो उनके प्रदिबुल आमामित होने दालों 
अ्रदृति का यपासभव निषेध बरनता हो वाछनोर है। बहने वे लिए हम बदियों 
दो निरंबुधठा वा घाहे विठना हो समर्पेन बरें, डिन्‍तु रत्यादि भावनाओं री 
प्रमगानुकूल अधिव्यक्ति बरना अत्यंत प्रतिभासाष्य कार है ! घगार बे सभोग- 
पक्ष पर चित्रण बरते समय तो वदि शो झनाम्थिति पर सामाजिई मर्षोदार्डो 
बा एज ऐसा हेल्शा घोनाशर रटता परम दाउलीउ है जो स्सोद्ेव दराने मे भी 
अदगुठन न दने जाय तया जिसके द्वारा सुरतादि बा व्यूजन भी प्रवृत्दुद्ित विधि 
में मम्पल्त हो से । ऐसे स्पलों पर हो आवव्यवार के भाव-सतुलन भी परोध्य 
होती है अन्पषा अश्दीताद बर प्राम्पत्व दोपों वा सत्पर्भ उसकी अाम्य-नृति में 
यतूविचित्‌ बचत -बालिमा खगा हो सता है, भले हो हल बिसी महावर्ति गे 
प्रधि खदाभिशरूत दनवर उसता दोषास्वेएण न गरें। 








अनुमावादि छा दौदियदग्प 
यो ठो भरतदुति बादि आदादयों ने ददुभादों मे ओचित्द विषयक ऐसे झनेझ 
झंजेत किद्रे हैं जिससे प्रदत्थगत रमामिव्ददवठा बा बस सिलता है हिल्तु उसे 
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अदिखित भी ऐसी अनेक विवि हैं जिवशा परिषातन करे से कपावत्य में 
उमक्कार जाता है। कुतानिषुण कवियों हे मादत में इस दियय की स्वतः स्णु्णा 
होती है कि ये अपनी हुति को सर्वोधीष शाफाय प्रदाद कर से और अपडी 
अतिभ्रा के अधिरिन अप्याग, श्युव्व॒त्ति या शापुष्ताब्य-निपेदण द्वारा अपनी 
रपना को अधिवाधिक औवित्यपूर्ण बताने में समर्द हो । अनुभावों के बोपित्य- 
वाल से कयावस्नु का परिष्करण होता है। यदि किप्तो वि ते ऐतिहासिक 
अपदा पौराणिक घटना को अपने प्रचन्ध काथ्य का आधार बताया है हो उस्ते 
दस बात का भो ध्याद रखना चाहिए कि वह इतिहाप-प्रसिद दधाओं में से 
बेवत्न उत्हीं अंशों शो प्रहृण करे जितमे विभावादि का आवित्य हो तथा जो 
अमिजात अपिददि दा आह्वादन करते मे सपर्थ हो सरे । देवल पटना-वर्णव 
प्रथश साधारण हि का अनुरंजप ही कया-वयन का मुग्राह्म आधार नही कहां 
जा सकता । कत्पित स्थाकरतु को रसामिव्यंजरता प्रदाद करने के लिए तो कवि 
को और भो अधिक सावधान रहने को थावश्यवत्ा है अन्यथा उममे उमा 
मय्युत्पत्ति-प्रद्शन ही होता है ) इस दिपद मे विम्गलिखित श्लोक उद्ृह करने 
यो है जितमे कवियों को इस बात का परामर्श दिया गया हे कि ये कत्यित 
झदावर्नु का विर्माण ऐसी बुशजत्ा से करें जिससे विभावादि दा मौचित्य और 
रेग-प्रतीति का वातावरण वन झके। बस्तुतः कवियों को सेच्छाचारिता की भी 
एफ रमणीय और प्रसतादपूर्ण मर्यादा होनी चाहिए, निनका जासास इन श्लोकों 
से मिल सकेशश-- 

'कदाशरोरमुत्पाद' वस्तु कार्य तथा तथा 

बचा रसमयं स्वेद्रेव तत्नतिभासते 4 

हन्ति स्िद्धरसंप्रध्या ये च रामायणादय: ॥ 

कषा्थप रे तैयोँपा स्वेच्छा रसविशेधिती ॥ 

अर्पात्‌ कत्पित कथादर्तु का निर्माण इस विध्चि मे करना दाहिए कि बहू 

अम्पूर्णदपा रखगण ही प्रतीत हो । दिद्ध रसो के गणान (राय: मारतादबात्र योग्य 
ने कि भावनीय या पत्कित्पवोय) कंगाओं के आश्रय जो रामायण आदि इतिहाप 
हैं, उनके साथ रसवितेधिती स्वेच्छा का प्रयोग गही करता चाहिए । 
कपा का रपानुकूल संस्कप्ण और औदिए्य निर्वाह 
5 प्रबन्ध काव्य को रसव्यवकता के लिए कथा का रसानुकूल संस्करण भी 
अभिवाछतीय है। आ्रायः देखा जता है कि प्रवन्ध की कपाबातु ऐठिहाएिक 
परम्परा हे अनुवद्ध होते पर भी बनेक स्थलों पर ऐसी भो हो सकती है जिसमें 
रह-विरोधी तत्व समाविष्ट हो जाएँ $ पंठी परिस्थिति मे रसलिद्ध कवियों को 
इस बात का अधिकार होता है कि वे रस-विरोधक कथाशों का परित्याग कर 
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ऐसी एया वा निर्माण बरें जो अभीष्ट रस शो ससिद्धि थे सहादक हो। संसार 
थे! समस्त महारवियों ने इस प्रदार दो अभोष्ट योजवा! इरते हुए अपनी छवियों 
को अमरत्व प्रदान जिया है । वस्तुत' निपुष्ठ बवि जितना अधिद रम-परतत्र 
होता है, उतना वस्तुपरतत्र नही । रस वी समिद्धि ही उसय्रा चरम सक्ष्य है, 
अतः ऐतिहासिक घटनाओ मे कसी भी प्रकार की रमविरोष्ठिनी सभावना देख 
बर उन्हे प्रयोजनोप स्वतन्त्र रुपविधान प्रदान बर सबता है| इसी दात बो 
स्यान में रपपर आचार्पों ने कहा वि इतिवृत्तमात्र वा निर्वाह ही रवि का प्रयोजद 
नही होता कयाकि उसी सिद्धि वे! लिए तो इतिहास-्यन्य ही पर्याप्त हैं। 
(हि बवेरितिवृत्तमातनिव हणेन क्चित्‌ प्रयोजन, इतिहासादय सत्मिद्धे)) बधाओं 
रसानुदूल परिवर्तत ये अनेब उदाहरघ विधिध माब्यों गी बथादततु वा 
विश्लेषण बरते हुए प्रस्तुत बिये जा सदते हैं। महार॒वि कालिदास ने 'रपुवर्श 
में अबादि राजाओ दा विवाह-वर्णन तथा “अभिज्ञानशाइुतल' में शबुततादे 
भ्रत्पाध्यान की कथायोजता से यही बात अपने ध्यात में रखो है। वस्तुता 
धालिदास को ध्रमरवपृत्ति दुष्पत को उदत्त चायक बनाना अभीष्ट यांजिप्वे 
लिए उन्होंने अपने नाटक भे दुर्वासा के शाप तथा अगूठी के खो जाने से शापप्रसूत- 
विस्घृति थो योजना यो है। महाकवि शवभूति के 'उत्तररामचरित! नाटक के 
तृतीय बव से छायालीता' वो वल्‍्पना वा हेतु ऐस बरपरस पी सृष्टि करना है 
जिससे 'अपि ग्राश रोदित्यषि दलति वद्धस्य हृदय” बी उक्ति साथेव इन से । 
अभिष्राय यह है वि प्रवन्‍्ध बाब्य मे रस-ब्यजवा को विष्पत्ति बे लिए रफानुरुप 
वस्तु-परिवर्तत वा अधियार दि थे लिए नितात प्रयोजनाथ है । 


विवेचन वे इसी प्रसग में इस दात का उत्नेख बरता भो आदश्यद है हि 
बाव्य-रचना करते हुए समय बवि काव्य शास्त्रीय सिद्धातों मो अपना आदर्श 
बताकर अपनो रचना त्िदा में प्रदृत नहों होता जवितु चह तो अपने सयोग्रेक ने 
अारण अपनी सवेइनाओं वो ही धब्दरपता प्रदान बरता है। दाब्य दतिया 
निर्माष होने के पश्चात्‌ उसदी हृति का शास्त्रीय विदेवन भत्ते ही बिया छाय॑, 
विन्तु रचनाजयात में तो कवि का अतवरण उसे प्राथमिता देकर प्ररत्रदित 
(रसविगनतित) नहीं टला । हसता एबं श्रसाण यर है ति छितर शास्त्र-झवियों ने 
धास्त्रोपत विधि से वाष्याचित सधियों जौर सम्यगों दो प्राधान्य देकर अपनी 
रचनाएँ गो हैं वे नामपरियणन मे रुप में भरे ही सफ्त कही छा से, किन्तु 
उनसे रस-व्यडना मा प्रयोजन तो मिद्ध नहीं हाता। बात यह है हि' झिस प्रवार 
अवदयदों जा सरतित संस्थान ही हमे त़द तर स्पवित॒त्य मो समोदाग सही प्रशन 
इशर सवृता जब तत् वि उसमें आ सचेतता वा प्ररफ्रण ने हो, उसो प्रबगद विगी 
औ बाब्य-ृति का निर्माण बेवल शास्त्रनर्याशा वा पान मरने की इच्छा से 
पिया जाठा है तो उसमे रसामिव्यजन शो शमाा उद्मूत नही हो सती । हम 
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तो कवि या कम इतना अधिझ ग्रुम्तम और महान्‌ प्रतीत होता है कि उम्की 
अरप शिद्धि विरत कवियों में ही दृष्टिगोचर होती हैं | प्रचर्य शाव्य में तो 
उनकी राज॑न-गढित सौर भी अधिक अम्ताधारण और लोकोत्तर होनी चाहिए 
मरोडि उमके ढ्वारा जिस अगीरा थी निष्ति ही जाती है, उत्तकी सफ़लवा के 
लिए आवश्यक है कि कवि उतरे रसांतर का उद्दीपन देखकर उस्ते पुनः प्रतिष्ठित 
ब्रने गो वेप्टा झरे जिशसे प्रधान रस विच्छिन होते-होते रच जार । सफल कवि 
अपनी प्रवन्ध-चारता में एस बात का भी थ्यान रखते हैं कि वे अलवार 
अयोग की पूर्ण धहित रफते हुए भो अपनी रखना में केवल उन्ही अवंकारों की 
औजवा करें ओ रसाभिव्यजन के अनुरूप हो । मो कि अलदार-निदन्धन मैं ही 
मग्न होकर अपना रचनायोगशत्त प्रदर्शित करना ग्राहते हैं, उनको वृति आलंका- 
रिक छठा के उप और कला-बैदस्ध्य के प्रकर्ष से भले ही अभिनदतीय स्वीकार 
कर ली जाय, डिन्सु रसाभिव्यंजन की दृष्टि से तो वह गरिमामय नही समझी 
जायगी । वस्तुत, बर्थ मे प्रवधब्यनकता का सफल निवहिकरना उत्वष्ट कवियों 
की धमता का ही शायं है भौर इसीतिए इस विषय में सभी आवाय॑ सहमत हैँ 
के एसमें रसवध के औचित्य वा परिषाचन तो होता ही चाहिए। उसकी 
सफबवा झा शेप कुषा-परीर और यलंकार संशेजद को उतना नहीं है जितना 
रप-वमलापर और व्यंस्य-विभुता को । गहने री आवश्यकता नही कि इस ताब 
का निष्पे३ केवल औवित्य-योजना से ही संभव है तभी तो आचार्पों ने बारन्वार 
औवित्य-निर्वाह्‌ में दाव्य की मरस सफलता और अनोचित्य में ससभंग-हेतु 
विर्पति किये हूं। आपार्य आवदवर्धन का तो ए्पष्ट मत है 
अनौचित्यादूते भान्यई्‌ रसमंगस्स झारपम। 
प्रसिद्धौचित्यवंधस्तु रसस्योपनियत्‌ पराओ॥। 


॥0 
संस्कृत काव्यशास्त्र का वैचारिक विकास 


“काध्यदाएत्र' के पर्याधदादी शब्द 


भारतोय वाइमय से हाप्रशास्त्र'ं बे लिए 'अलवारशास्त्र' 'बदाध्यालशारँ 
“साहित्यविद्या', 'बाध्यलक्षण' और '"त्रियावल्प' आदि अनेवानेव पर्यापवाचो 
शब्द प्रयुक्त हुए हैं, जिनसे 'अलक्ारणास्त्र शब्द सर्वाधिक प्राचीन बौर बहुप्रच- 
लित प्रतीत हांता है। वाब्यप्मीक्षा ने एर विशेष काल में इस शब्द थी स्याप्ति 
इतनी अधिव थी दि उसमे तथाकदित अलकारो बे' अतिरिक्त रस, रीति, गुर्ष 
ओर वत्नोकित आदि विषयों वा भी अन्तर्भाव वर लिया गया था और साहित्य 
शास्प्रीय ग्रस्पों को 'अलवारपन्ध' तपा उनके निर्गाताओं वो 'आतलवारिद” बहा 
जाता घा। इसवा प्रमाण भामह, उद्भट, यामन ओर रद्ट आदि आवार्यों द्वारा 
रचित वे वाध्यजशञास्त्रीय ग्रन्प हैं जिनमे काब्य-्याय, शब्दपुद्धि, रीति विवेचन और 
रस-निहूपण आदि विपयो को विवेचना होत हुए भी उसने सा क्रसश' 'गाब्या> 
खबार' 'वाब्यालपारसारसग्रह', 'बाव्यतयारसूत्र्य॒ुत्तिं तपा 'वाब्यतजार', 
आदि रखे गये हैं जितसे अलकार शब्द को अर्येब्याप्ति सिद्ध होतो है। इन 
आार्यों ये परवर्ती बाल में एतद्विदयव ग्रन्थों मे नामकरण में बुछ घिले 
दृष्टिकोष ग्रहण दिया गया है जिगदे फरवरूप पाज्यायों बे निर्पक प्रन्यों ने 
नाम 'काष्यमीमासा', 'दाष्यप्रशाश', बब्यादर्ण, और 'वाब्यानुशासन' शादि रखे 
गये हैं। वाध्यशास्त्रीय ग्रया वी परम्परा मे ज्राव्य विवेदत में तिसी विशिष्ट 
अंग को तेपर जो प्रन्य लिये गये हैं, उतरे नाम “प्वस्थालोब, 'व्यक्तिविवेग', 
*हृदयदर्पेणं और औवित्य विचार-चर्चा, ब्रादि हैं जिनमे श्रमघ- ध्वनि, स्यजनों 
रुस और औजित्य मन्र मिद्धान्तों शा विश्वेषण हुआ है। रह्ट ने पर्मातू 
अाव्य' हे स्थान पर 'साट्सय' शब्द स्थ्वट्त होने लगा था जिसे ध्यात मे रए 
बर राजसेयर ने व्राव्यशास्त्र' बे स्थान पर 'साहिय विद्यु/ झप्द गा प्रयोग 
जिया और उसमे पच्रमी विदा वी अभिधा प्रदान बी । उस समय पर्यन्‍्व साहिय/ 
शब्द 'बाव्य' वो ही भाँति प्रचलित हो ग्रया पा, जिसके प्रमाध में मथर वि, 
मुदुततभदूद, प्रतिहरेद्दुराज, से मेन्द्र, कर तक ओर भोज आदि विद्वानों को उक्तियाँ 
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इदूत की दा बानी हैँ ॥ उप ने कार््याणों के दिवेदक 'हाहित्य-मीमासा' 
सागर स्वत प्रन्प दया 'ब्यवितविवेद ढो दीवा मे 'साहित्य। शब्द दो जो 
ख्याष्या की है, बट अधिरगित, बह को मास्यदा हे ही मनुएप है क्योकि उपमे 
भाहिय के लिए 'ुल्पफणलेन वस्यूवाततिरिक्तम्‌' को पदावती उद्ृद है। 
कार्य हे स्पाद पर 'सालिय गद्द की ब्यवहृति होने के वारण ही विवश 
ते अपदे करप्यशास्त्रीय ग्रल्प का ताय 'माहि्वदरंण' रघा था जिसमे शरण और 
दव गागक डिवि छोम्यो हे धंगो डा पैदानिक विवेरन हुआ है। 
हाम्यतक्ञण, 'काययपदय' और 'विणहया 

ययदि 'काय्यशास्त्र' केः लिए 'डाव्यलद्य' शद्ध के प्रयोग को परम्परा अत्यंत 
पकमीमित रही है तशाति उसझा उच्लेय करता आपश्यक है। भागद मे अपने 
काग्यालशार' गाम प्रत्य पर 'अवधम्य उदधिणा पे छ्ययसाम तिद्र कर फ्रव्य 
सह्य गष् को 'काव्यातराएं डा पर्याय साता है तो दष्डी ने अपने 'वाध्यादी 
में 'रया सामध्॑ंशस्मात्रिः दिखते काब्यतक्षण' द्वारा एक शहर से भामह के 
पूर्तोतित कषन का ही स्र्धन दिया है। जिम प्रकार बराध्यासकार के विवेषक 
आपायोँ है लिए 'काद्याप॑कारिक' शब्द प्रवतित रहा है, उठी प्रशार 'शाथ- 
संध्या पा शाब्य-मदाथों के तिवेबशों के निए ध्वन्यालोकशा आउन्दबाधत 
द्वारा कायततगरारी! दाव्यलश्रणविधावी' तथा 'काम्रसक्यविय्यायों माह 
शब्द प्रशुक किये गये हैं / तयव्यशास्य के लिए 'क्रियाकेल्थ' शब्द का प्रयोग भी 
हु है, दिन्तु उसका प्रचतत कदापि लोकविथुतत नहों रहा । माल्यापग नै अपने 
'वाममूर' नामक प्रस्थ अलर्मतत जित 64 कहाओ की गंगता की है उनमे विया- 
इत्प' भी एक है। उसके मताबुधाए तिवारत्य' वा यर्ये है काब्यकरए के नियम 
अत छाब्यालक्ार काणपूत्र के टौकाकार पश्येघनर से अधिषानकोष ओर छ्रों 
आने के साथन्याथ वियाकत्प को भी डाव्यक्रियां की मगभूत कला कह कर 
कष्यनविर्माश तथा काब्य-्परिधीनर-हैछु उडी उपयोगिता निश्ष्दि की है 
यणशोपर के अनुतार 'काव्यतिया' का अब है ढा्य-तिर्माण और विश का 
मर्ष है झव्यकरण-विधि। भागहे पे प्ियाकापप के स्थान पर 'काव्यतिमादर' गब्द 
दा प्रयोग किया है ता दष्डी वे 'लियाविधि' का । बस्तुत, 'विद्चि और 'दर्ला 





4, विद्या मे साहित्यस्दिःपरत्र गुष: कयचित्‌ इथते ऋवोनाम्‌ 
(ग्बर. थीडृष्णचरिद्र) 
प्रदवाकपप्रमाणेपु तदेततपतिबिस्वितर । 
यो योजयति साहित्य दस्य वाणी प्रतीदति 
मुकूत भट्ट: वभिधावृनिषाहका) 
23202 साहित्य बोधन्वारिशे' [मद ओषिशयविचारवर्चा) 
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शब्द समानार्पर हैं, अतः बाष्यादश ये टीवाबारों ने दोनों हे तिए 'विया- 
विधान' रखनाग्रवार! तथा 'काव्यडकरणविधि' जादि शब्दों वा भी प्रयोग विया 
है। 'कियाबत्प शब्द वा विशेष स्पप्टोफरण बाल्मोकोय रामायण के उस प्रतग 
से होता है जहाँ महंपि ने रामसभा में लघ औौर चुश द्वारा रामापणन्यात स्यि 
जाने वे समय उवस्थित श्रोताओं से पराणिश शब्दवेत्ता, गाशदवेन्ा, रेलावानू 
और छन्द-शा्त्रशों वे साप-साथ 'त्रियारःपविद्‌' ब्यद्तियों वा भी उल्लेख दिया 
है।! उस प्रसग से स्पष्ट है कि 'कियावल्मविद्‌' वस्तुत 'वाव्य-्समोक्षक ही होते 
थे। बालान्तर में दाव्य-रचना के लिए 'प्रिया' शब्द वे प्रयोग री एक रुढि,तती 
प्रचलित हो गई जिसका उल्लेख दालिदासकुत 'सालविवाग्निसिभ तपा 
'विक्रमोेशीय' नामक नाटबों मे भो मिलता है सभव हैं, 'क्रियावल्प' शब्द 
'काब्यप्रिपापत्ण' गा हो सक्षिप्त सूप हो । 


सह्शृत काप्पशास्त्र को परम्परा 


छस्पृत बाब्यशास्त्र पी पर्परः जत्यस्त प्राचीन है) गयोबी पे समान उसवा 
उद्गम-रयत अत्यलत यूबम और प्रारम्भिव ऋवाह अत्यन्त सीमित है विन्‍्तु बाल 
न्रम से वह विस्तृत और व्यापप बन बार गंगासागर हे रुप में परिणत हा गया 
है। शौयरर्ताओं मैं उराबा मूल उत्स बैदिव साहित्य में अन्‍्वेषित कर उसके 
विवाग थी विवेसनां थी है जिग्गग सथ्यपरमता थे साथ-साथ तायमसीमासा ये भी 
सदप्रपत्त सवत्तित हैं । उद्मो द्वारा भारतीय चितरों वे उबर मरितप्फ वी प्रौह़ 
शक्ति या धहज ही अनुमाद लगाया जा सव |, है । उन्होंने वाव्यशास्प्र वे वतेबर 
में काव्यात्मपीगा मा करते हुए उा समस्त प्रशा ने उत्तर देने वा श्रयात्न किया 
है जो काव्य वे स्वरूप और उपे अंधोपागो से सम्बद्द हैं। सहसाधिक ब्षों 
बी अदधि में अनुब्याप्म भारतीय मनीषियों बी विजासपयी क्ञात-गरिसा ने 
ज्योपि्भेय सफुलिग उयों चर्चान में प्रोदभाशित हैं (रस, अलवार, रौति, 
वतोकित, ध्वनि और औचित्य नाम प्रमागध पान्य-सिद्धान् वे द्वारा याब्य-पुरुष बे 
विराद यपु के अग्र-प्रयगों का पर्यव्षेघ्र दरते हुए उन आचार्यों ने अपनी 
पैद्धान्तिता विवेघता प्रस्युत वो है शोर अपने मतब्यों की सपुध्टि के! लिए यया- 
प्रसग उदाहरणों शा भी रामायोजन विया है | उनकी विवेचतालों में विसी भो 


]. बात्मीयोय रामायण, उत्तवराड 94/5-7 

2. भाससौ भिल्‍लक विपुत्रादीना प्रवधानतिवम्प वतंमातक दे” गालिदासत्य 
विसापा नंथ बहुपान । [माववियाम्थिमितर ) 
प्रणयिषु वा दाक्षिष्यात्‌ अथवा सदृवस्गु बहुसानात्‌ 4 
श्ुणुत जना अवधानात्‌ दियामियां झाविदासरय ॥ (पिचमोवशीय) 
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शालक्रत्य के लिए अपेक्षित (विषय! विशय, पूरक्ष, उत्रपक्ष बौर विषय बामक 
पवोदो झा क्रमिक निर्वाह भी हुआ है जिमते उसे अध्ययरे की संतुलित, ब्यव- 
श्पित, तैध्यपरक , तलपुर्ण बोर दैशानिक प्रणामी का बोध होता है। बह उनकी 
साधना का ही मुफत हैं दि काव्य-वियेकता थे शाह्प रे स्फ ऐपा विशिष्द हप 
धारण झर लिया हैं जिसे धर्मशास्त्र, नीविशाम्ध जीर थादार-शाग्य आदि 
प्रन्यों की विधिनिरेध प्रणाली की भाँति शासन का भाव रे होकर काणथ के 
बंसम्‌' का भाव है।उत्तहें विवेषक हमारे साम्मुप अभिभावक, पिन्र, मी 
और अनुदर आदि विविध रुपो में भाते हैं. जिनको शास्पन्चर्या हमारे लिए 
शिक्षर के ग़ाप-साय चित्ता-अनुरयन का भो विएए रही है। शा्त्रीर अधिर्श 
वाले मप्येताओं पो उन प्रन्धो के कायलन से एरमानर्द वी सी उपल्ि होती 
है और उनवा चेतत्य उन विद्वान मनीदियों की प्रतिषत्ति और तत्वाधिनिवेशिता 
कै फम्मुषठ श्रद्धामाप पे प्ररत्या दिलत हो जाता है। साहत डाब्यशास्त को उस 
मुदी्ध पएण्पर क्रो एक महान्‌ इतिहारा है बिका ध्यापक विश्मेपण करता 
हमाश मूल प्रयोजन नही है। हमने तो उमझ विषु्र वाशगय से केय उन्ही 
तत्वफ़णों का मदयत करने का प्रयात जिया है जो संखुत फाव्य-शास्त के 
देघारिक विकाह को हष्ट करने के लिए मुत्रिका का काम दे सढ़ते हैं। 


चंध्ारिए विफाप्त के विविदर चरण 


'क्रपाइल्प' की अवस्था 

भरतमुगि से लेकर परिवएज बंगलाप तक सह्कत गग्यशास्त्र को बिका 
जिप अनुक्रम मे हुआ , उसदी ाज़ाव्ति प्राय दो सहृत्न वर्ष है। दस कार्दकात 
मेवाम्सशास्त्र ते विविय अझारो में अपना स्वृहरर्नववात प्रर्शशित दिया है । 
भर्तमुत्ति के ताट्बशाप्यर॒ थे नाटुय्मण्ठप दी रचना से लेकर ताटूयप्तिि पर्यदा 
अयोजनीय नाट्पप्रयोग के शिन आगो दा विवेदल डिया गया है, उससे ब्रकद है 
कि नाद्यशास्त्र का स्वष्षप धयोग-अप्राव रहा और उसमें जजों पैद्ातिक चर्चा 
तथा छ्रिया-विधान हुआ है, वह केवल मिथ्रकूण में ही था। वाट्य-काव्य की 
धर्चा तो इसके वाचिक अमितय का एंक आनुप गिक अगमात्र है जिसमें यधाप्रदंग 
काध्य-सक्षण, काव्यावकार और गुण-दोपों का भी स्वस्प निदिष्ट हुआ है। उस 
पिद्ेचन से भ्रकट है कि भरतमुति ते काव्य-क्षणों हम स्‍्वह॒प निर्धारित करने 
मैं विरक्त और मोमामा इन्यो छे भी पर्याप्त महायता ती है । वस्तुत. भरत का 
“नाट्यपास्त्र' छाव्यवर्या के क्षेत्र मे उसरी 'क्रियाकन्प' बवसस्‍्या का हो घोतक 
है बयोकि शासास्थतवा क्रियाकत्प को काम्यकरण के नियमों का पयविवाची शब्द 
कह जा सफता है । 


78 


'काथ्य सक्षण' और उम्तको बेचारिक सू्मता 


भरतमुत्रि से तेकर आचार्य भामह और दण्डी तकू जिस वाव्य-चर्चा का 
विकास हुआ, वह 'क्रियाफप' वी अवस्था न होकर “काव्यलक्षण” दी अवस्या 
है ( उस बाल में बाब्य-चर्चा का स्वतन्ध स्वरूप बनने लगा था भौर उसे तादय 
के अगरूप मे चित्रित करना पर्याप्त तही सम्रझ्मा जाता या। यही वाल वाब्य- 
लक्षणो का अलवारों मे रूपान्तगण होने का था और “क्रियावल्प के स्थान पर 
'काब्यतक्षण पद था प्रयोग वाव्यशास्तीय दृष्टि से अधिक उपयुक्त समझा जाता 
था। भामह और दण्डी के पश्चात्‌ आचार रुद्ठट तब जिस वाव्यशास्त्र वा 
विवाग हुआ, उसने लिए वाव्यालकार! शब्द विशेष रूप से स्वीएूत हुआ। 
इस कात से काव्यगत सौन्दर्य धर्म अथवा सौन्दर्ये-निर्माण के साधन के रूप से 
'अलवार' शब्द झढ़ मा हो गया ओर आचार्यों ने काव्यांगो वे रूप मे विशिष्ट 
अलवारो वे स्ाप-साथ गुण और रस आदि वा भी विवेचन किया । तंदनम्दर 
आचार्य बानन्दव्धेन से लेकर मम्मट पर्यन्त जो काव्यशास्त्रीय विवेचना हुई, उप्तमे 
याव्य ता शब्दाों का साहित्य कह वर शब्दों और अर्थों के 'विशेष/ व्यास्यात 
किय गये । उस्तुत यदों समय काव्यशास्त्र ये यियास के चरमोलपं वा वाल 
था । इस वाल के पश्वात्‌ जो काव्यशाप्त्री हमारे सम्मुय्य आये, उन्होने पूर्व 
निर्धारित शाव्यतत्वों दा विश्वेषण नदीने पढ़तियों से विधा और उतती परम्परा 
पबन्डितराज जगन्नाथ तक चलती रही / इस परम्परा का सम्यक्‌ आकलन बरने 
से प्ररट होता है कि बाव्य चर्चा दे! तत्वविमर्ग वी पद्धति क्रमण उसके सूइम 
आतर धर्मों के विश्वेषण यो ओोर उन्मुय रहो है। आचार्य भरतनुनि गे रस- 
निष्पत्ति का जो सूत्र नादयाँधा बे एक्श्रीवरण जयव! सयाग वी अयस्था से 
निरूपित किया या, वह बैवल वही तब सीमित न रह कर शब्दार्थों वे सम्पूर्ण 
साहित्य तन व्याप्त हो गया और नाब्य सीमांसा मे इस जिपय पर विशेष बल 
दिया जाने लगा कि वब््य और शास्त्र मे समान शब्दाये होने पर भी बाव्य- 
प्रयुकत शब्दायों वा पर्व॑वसान आजत्द में होता है जबबि शास्त्र चर्सा थे छिए 
यह अनिवाय तत्व नही है। इस काल में स्पागरण को वेबत शब्द-सस्कार का 
शापघ्त्र कद कर उसवी सीमा में अर्थ॑स्तस्वार को वह प्रश्नय नहीं दिया गया जो 
भाध्य शास्त्र वी अभीष्ट था ) उग समय के विद्वानों न इस बात सो विशेष रूप 
के सपुप्ट ररने वा प्रथव्य किया हि बाब्य का सौस्दर्य वेदल शब्दों और उतने 
हुढ़ सवेतों तब ही सीमित नहीं है अपितु वह मीमासका थी लक्षणा और तू 
स्रमूत वक्रोतित ते भी अधिक व्याप्त है । वाव्य-सोन्दर्य थी उस विश्लेपता को 
व्यक्त वरने के जिए भामह से 'वजन्‍ोतिति' देण्डी ले “समाधि बुध और उद्मट के 
'अपुख्यदृत्ति' वे परिष्रे दय मं अपनी विवेचनाएँ प्रस्तुत वी हैं । वामन ने बाच्य- 
सौन्दर्य वा पुन' विवेचन कर इस बाद थी पुष्टि की कि वाब्प का सोन्‍्दर्य गेदस 
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बसंकारों पर आधूत्त ने होकर गुणों पर अधिव्टित है तो उनके उत्तरद्ती आदाई 
रद्टट मे रस को काव्य दे विशेष गुण के हप में निरुपरित करना हो भेयस्कर 
शमगझा । यदूयपरि इन विदेचडों की मान्यताओं में ब्रावैक्षिक दुष्ठिभिद भी था, 
डिन्तु इस दिपप में प्राय: समो आझ्ार्य सहमत ये कि शब्दायों में यादे जाने वाले 
गुणासंकारों के विशिष्ट धर्मों के कारण ही रस की निष्यति होती है। रुद्वट के 
दरवर्ती आधार्यों ने अपनी विवेखना धर्मगरुय से करती उचित ने समझ कर 
ब्याएर-मुण तथा फसमुय् से करती अधिड तत्वएयर समझी। इस क्षेत्र मे 
आदाय॑ आनन्‍्दररधत का दाग विशेष झूप से उस्तेखवीय है क्योंकि वे एसब्रुष्ठ से 
अप््यमीमासा करते हुए यह दत्वोपतब्धि कर सके ये कि रस बी विभिति अथवा 
अवुभिति न होपर अमिव्यलि होती है। उतके अनुसार काब्यगत शब्दों का 
पर्षेषणान व्यम्य अथवा रस में हो माठते हुए काध्यागों की शाहवज्यवस्था 
करती पाहिए। आचाय॑ क्र तक ने काव्य दो मीमांता कविव्यापरमु्ष' से तथा 
भदूट भाषक ने 'रप्िसुम्पापारणुर्प से झरते हुए अपनी गरात्यताए' प्रतिष्ठित 
जो जिनकी परपृर्शता सस्मट तथां अधिनवगुप्त की झृठियों में प्रदर्शित हुई । 
काव्यशास्त्र का यह क्रपायत विदास वेस्तुतः अत्यत्त अभिनन्‍्दनीय है क्योकि 
के क्रमशः स्यूता से मूहमता की ओर प्रषाण करते का संदूषयल परिवक्षित 
होवा है। 


कापप के थाकिएण हे इति परिवर्तित दृष्टिकोण 


पहाँ एफ बाव उस्तेषरीय है हि गाब्यशास्त्रीय विकास की इस वैचारिक 
दरम्परा में काव्य के वॉकिरण के प्रति भो विविध दृष्टिकोम रहे हैं। आंबार्य 
भासदे से गडट पैदा काव्य का वर्गीकरण गदगथदूय, निवद-मुक्त तथा संगेबत्ध- 
अधिनेयार्य आदि दृष्टिकोणी से किया गया, जबकि ध्वनिकार से उसे व्यग्र, 
गुणीभूत व्यंथ और चित्र आरि भेदों में वर्शी्टीत कर विमाजन की दिशा ह्ढी 
परिवर्तित कर दी । 'ध्व्याहोक का यह विचार-दर्थेत निश्चय हो अधिक व्यापक 
ओऔए सुप्राह् था, क्योकि उसमे से ढेवल पूर्वइुत विभाजन की ही प्रमुचित 
स्ववस्थां थी अपितु उत्ते एक पौद और शास्त्रीय अधिष्दान भी प्राप्त हुआ था! 
कहे की आवश्यकता तही कि वर्गीकरण के इस नूवत दुष्ट्वु्प ने काव्य-्चर्चा 
की पढ़ति में भी परिवर्तेत ता दिया जिसकी फतेथुति मम्मट के काव्यप्रकाश 
पे स्पष्टहया परिवेक्षित होती है। मश्मदोचर कान मे विवेषत का यहे दृष्टिकोण 
सूक्तर होता गया है, यदषपि काव्यन्दर्चा को विमर्श पद्धति में कोई उल्नेषनीय 
_परिवितंत नहीं हुआ है। आचाये जानददवर्धन ते ध्वनि का जो विश्रकारतय विश- 
दीड्वत किया था, वह अभिववगुप्त द्वारा “रस एवं चस्तुत आमा' वह््वतकार 
स्वती तु सर्वेथा रम प्रति पयेकेते' के रूप में निरुषित हुआ तथा मब्मठहये दस 
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वा जग्रीएप में निर्देश विश्यताथ वे! यावर्ष' रपतत्यर वाब्यम्‌' यूतर में वाब्याम- 
तव के रूप मे सरोतित टुआ । पन्डितराज जगलनाप वा वर्गीविरण या तो बधि- 
वाणत भम्मट वी सास्मतानों + त्रोड में बिरूपित है विन्तु उलहोँने चित्रवाव्य 
मे अर्थचिप्र तया शब्दचिय नामर दो र्वतस्त रद बस्त हुए वात्य वें वर्गीकरण 
को जो सूध्मता प्रदाव वी है वह निश्चय हो प्रुरोगामी है। उन्होंने चित्रवन्य 
तया एउ्ाक्षरबन्ध सज्ञर बाब्य-भद स्वीकार ही नही विये हैं । 





प्रेद्धातिक् विचारणाओं को समोजद प्रणालो 


बाध्य चर्चा वे इस विकास क्रम में यह बात भी उल्लेखनीय है रि भागह से 
पवार उद्भट तवा (वासन थी छाटयर) जितो भो वाव्य दिवेचय आचार्य हुए, 
उन सेव ने अपनी रैंट्रातिबा विचारणाओं के' स्पष्टीयरुण से मेबल स्वरपित 
सरहत छन्दा ने उदाहश्ण हो प्रस्तुत विय हैं जवर्ि आचाये आनब्दवध॑न से 
यह क्रम परिवर्तित हो याता है । भान दवर्धन ने पाध्य-चर्चा के विमर्श मे बिन 
उदाहरणा का उदधूत विया है, वे उनके द्वारा रचित न होपर विभिन्‍न सुप्र्तिद 
वबिया 4 हैं । उदाहरणा के यह परिवर्तित दृष्टिप्रोण इस तच्य वा निर्देशन 
है कि भावन्दवर्धन वे पूर्व शास्त्र विरचना' की ब्रवृत्ति ही प्रात थी जबबि 
उतेने समय गे शास्त्र वी पुतर्ब्यवस्पा एवम्‌ तत्वपरीक्षा यों प्रवृत्ति प्रमुख बन 
गई । घ्यनि-तत्य थी विवरना बरत हुए आचार्य आनन्दवर्धन ने न बेबत अपने 
पूर्वरर्ती आयारय्यों द्वारा श्रतिष्ठा सान्यवाआं का ही जालोडन विलौडन विया, 
अपितु सललत के साप-गाय प्राटत वन्य बा भो ऐसे अनय उदाहएण प्रस्तुत 
विय जितब' आधार १९ थे घ्वयि-्तत्व वा विवचन सूद्ष्य दृष्ठि रो कार सवा । 
सरहत के साथ-साथ धराहत भाषा हे काश्योदाहरणा वी यह परम्परा आवार्य 
सामट वो इृतिया से लेपर हेमचद्ध तथा विश्ववाप तप चलती रही है जिसमें 
हेमचन्द ने तो ग्राम्य अपब्नश यो भो उराबे अदर्गंत ययोचित स्थान दिया है। 
यह एक शिचित्र विन्यु महत्वपूर्ण बात है वि परवर्तो युग मे रूपगोस्वामी, मधु- 
सूदन सरस्थती, अपय दीक्षित तया पन्डितराज जगन्नाथ आदि आधचार्यों ने बेवलत 
सस्कृत पदुया वे ही उदाहरण प्रस्तुत विये हैं, जिसका वारण उनकी साम्प्रदायिता 
मान्यताएें, व्यकवितगत अभिरचि जौर सरहृत बे आभिनात्य का प्रतिप्दान बरता 
है। बद्धपि ये आधापं बह तया अपप्रण की विशाल काय्यानिद्धि से भी सुप- 
रिवचित पे तथावि उत्हाते बेबव समस्त वे अ्रत्ति हो अपनी सथ स्थिति रखी और 
आवश्यवता पड़ने पर प्राइव छम्होंक्रा सस्तृतीवरण बरने भे भी गकोच नो 
विया । इस घबूनि से सस्यत काव्य में अनव सवीत अर्थ-छविया शा सयोजव 
हुआ, विन्तु प्राइत और अपक्ष श वी सेसब्रित साब्य-धारा बी भाव-वहरियों मे 
अवगाहन हरे का सरार्गे अवस्द सा हो गया । 
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रायशापत्र हा वेधारिए दिशत शुभ और दिर गदीन है 


* पंदत काल्णार हे इंदरारिक किएग हो सेकर जो शाम परिषद 
शिया बपा, आगे रष्द है दर दिदात दो रह गुरोप प्र में प्राए) दो 
भाड़ हे दायेपणा में दिशंधत दाद दण वा समायेश होता है । यदि भरत- 
पु हा श्एयायम ईशा मे हो शर्त हुई गादा जाय ओर राजेयसूत 
दाह अय-विगर्ज तपा शाहिब्यविद्याविशाग # प्रदर्तवों के नाग पौद्णिक ह सह 
5 तेनिशागिर पाये बाय, तइ को उगझा प्रव्दंसयाय और की बूवंकी शिव 
सना हैं। किताए पी पग विस्तृत झोमारेया मे क्ात्य-पिवेचसा का माय अनेक 
गहार डी शाणओ शौर शमरपाओं छा अप्तिवरम कर अपनी प्रणस्तत प्रात वर 
पड है। भरतपुवि था प्राव्यवादय पिदेखव विस दाच्यसक्षणों सी कोड मे 
दिरमित हुआ, दहू वालालर पे शाण्णाकारों के रेबहपरनपधाद और परतदन 
का आधार इता था। भरतमृदि के परपात्‌ ऐसा प्रतीत होने तगा ड़ आचारयों 
हा धयात्र इस विषय दी ओर आएप्ट हूं। रहा था कि ग्राथतक्षा, हाव्यववार 
और वाव्यणुणों में ताहिा अन्तर रष्ट दिय दाना पर्ण बांछदीव और एप- 
पोरी है। बचाएं भाप के स्पनागाझ ऐ झ्रव्णशाज्रोय दिफरघता मे स़त्ञ 
पस्तित्य शरण कसे दवा उपशम रिखा और उसे वादयशास्त्र को! प्रवाशा 
स्वोकाए नहीं हुई शाष्यशास्तरोप विवेषदा में यह भी एड बल्यल रोबर और 
वियारणीय विपय है फ्रि गाद्यशास्त्र के लक्षण अपनी उत्तरदर्थी हीमा गे 
अलंकारों का एरिप्ात धारण कर क्यों उपस्थित हुए ? महू बह्मच्त उल्तेपगीय 
बात है दि भागह और दणो के काय-छल मे झब्परर्चा अयश कास्य-विधेदना 
पादप! का अंदर मे होगर अंग्री बंद गई दी मर उस आजायों गे 'ादूप' को भी 
बाय्य के एफ भेए के रण मे प्रतिष्ठित द्रना ही युस्तियुवृत समझा था । दाब्य- 
लिवेशना के स्ववत्थ दियाश वो एक कारण यह भी था कि संस्कृत, प्राहष 
और अपप्न श आदि भाषाओं मे प्रयख, मुझ़स और गद्य चराओं के प्रकिपर 
धाहि्य का तिर्शय इतनी अधिक व्यापपता थोर विविधता से होने तगा था कि 
काय-आत्यियों ने उसके विमई के लिए स्वयन्ध पथ और सवादत्त दृष्टि का महच 
शापता प्राहम्भ किय । हद, पद् जौर चाट के नाम से प्ल्यात काव्य-दिश्व का 
विदेचन अनेकानेक सरक्षियों मे किया जाते सपा | कथा कौर आदवाधिका तथा 
मिवद्ध और अलिवद्ध के नाम से काव्य के जो अेदोपमेद किये गये, वे काव्य- 
विदेदता के सबक प्रतियार बसे | जद काव्य को बाचिक वमितय को आजु- 
पर्िक भूमिका में निरूषिव कला उचित नहीं समक्ष जाद्य था। मिशय 
यह कि भामह, इश्डो, उद्भट मौर बाप आदि आलचारयों के सदमे से 
संगत काव्य वाएत के वैचारिक विकाग दो बदोत प्रफुरण प्रा हा जो 
ऋषण: जीवन वगवा हुआ हात् के स्वस्कयोध् मे अनेक मौतिक एस का 
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समायोजन गर सका । 


मंल्तृत वाव्यशास्त्र दे वैचारिक विकास वे जो विभित्त चर्घ निर्धारित गिये 
गये हैं, उनरी छा त्रस्तीमा में अनेत् महत्वपूर्ष यायारयों का इत्‌ त्व समाहित होग 
है। उन बाचाएं वे ग्न्यो और उनमे अतिपरादित विचार-साम्रियों दा ठलल- 
दिन्तत इतता गम्भीर और व्याप[ है दि उसवा सम्यजू तिरूपण करता सिवस्ध 
वे इम लघु कतेदर में सम्भव नहीं है। वैचारिक विवास की उस दिशाल परि- 
समा में भामट, दष्टी उद्मट और वामन ने बनिरिबत रद्रढ, जानन्दवष्नत, 
अभिनवगुप्त, राजशेखर, घननन्‍्जय, धनिक, बु/वक, मह्िम मदूट, भोज, क्षेमेन््र, 
मम्मट, सख्त विउवताथ और पन्डितरज जगन्नाथ आदि प्रशुख माचार्यों डी 
गणता होगो है। जिलबी दृतियों बा भम्यक्‌ आकलन और अध्ययन करने ने 
पश्वातु सल्तृत काव्यश्यस्त्र व चैंचारिय विकास वा वह तत्व-विन्दु गरह॒प विया 
जा सकता है जिसने बपना अमित्र दिस्तार प्राप्त करते हुए वाब्य-पर्षा कै 
गम्भीर विषय को स्थूजता से सूक्ष्मता की ओर उन्मु विया था । बोई नवीन- 
तावादोी बौर अपरिपक्द बुद्धि जाणोचक पुरातवता को जडता और परम्पग वो 
अवरोध वा प्रतीर मान कर सस्दृत बाव्यधास्प ने बेचारिद विकास को समय 
बाहर और तिरथेद् सिद्ध बरने वी भने हो वरयंता करे, विन्तु उसमें साहिए्य- 
विदेवना की जो 'आत्यवता श्रोइभासित हुई है, बह युग-युय पर्ेन्‍्त चिर नवीन 
तपा विश्व-साहित्प विमये वे बालोक-विन्दुओ से अनुप्राणित रहेगी । 


!] 
'काब्य-पुरुष' का तत्व-निष्यंद 


स्वहएनिहुपण हे प्रपशत 


शब्दापरूप में परिलक्षित फ्राव्य-युरुष के स्वर्प-मोघ का वियेषन श्री 
देशों केः साहित्य में विविध दृष्टियों मे किया गया है। इस क्षेत्र में संस्कृत 
काथ्यशास्त्र का महत्त्व विशिष्ट प्रदार का है वयोकि उसमे असंकार-चर्चा में 
लैकर रमग-ध्वनि पयन्त थो बुछ भी विमशे हुआ है वह भत्पत गुए-पम्भीर और 
उसरोत्तर विकास का मेमूचक है । उस विवेचन में मुस्य बात गह है कि काव्य- 
शारिशियों का दृष्टिकोण स्थूल तस्य ग्रहप करते की दिशा से गृद्म तत्वओोय की 
ओर उन्पुर् एवं शरीरस्पानीय प्रवृत्ति मे आत्मस्थानीय भावना दी और मंतर्मृणी 
बनता नला है। अलेगार, रीति, यक्रोविद, रस, प्यनि और औषित्य आदि 
काव्य-सिद्धास्स एक प्रफार से काव्य-युर्प वे स्वास्प-निषूपण की दिशा में ही 
किये गए युप्रयात्त है। इन मिद्धान्तो की विकासक्रम में भी एक ऐसा अन्तमूत्र 
विद्यमान है गिरते स्पष्ट होता है कि वे एक दूसरे के एकांत: विरोधी मे होकर 
पूरक धात्र है ( यदि अलकारवादियों ने मौरदर्य को अलंकार का पर्याप कहफर 
काब्य-पुरुप के आत्मवोध के वॉम्यंतरिक पक्ष की ओर दृष्टिपात किया है तो 
पसध्वनिवादी आवचार्थों ने ओचित्य को ही रस-तिष्पल्तता का एक प्रमुय कारण 
भाता है। हाँ, यह बात अवश्य है कि इन आचारयों ने अपनी-अपनी सान्यताओं के 
अनुरूप अपने अभिप्रेत वगव्य-प्रिद्धान्त को अग्री तथा इतर काव्यमिद्धालों को 
अंगभूत (५ भें उपसत्यित किया है जिसके कारण सामान्यतया उनमे विरोध सा 
प्रतीत होता है। वस्तुतः तथाकणित सभी काव्यप्रिद्धान्तों में जिम्हें काव्य- 
सम्प्रदापो की अभिधा भी प्रदाव को गई है, कात्य-पुरुप के स्वरुपोद्धाठव का 
ही सद्प्रयत्त है। भरत मुत्रि से लेकर पंडित्तराज जगन्ताथ तक सभी आवायों 
जे रस की गरिप्ता किसी न किसी रूप में अवश्य स्वीकार की है जिसका एरिपास 
यह निकला है कि अन्ततः रस-सिद्धान्त को काव्य-पुरुष के आत्मवोध का प्तर्वोपरि 
अविगन विश्वित किया गया । ध्वनितादियों ने स्स-थ्वनि को मुप्रस्थ स्थिनि 
प्रदान की तो बक्रोक्ति, रीति औचित्यवादियों ने भी रप्त-निष्पंदक उक्तियों का 
गुण-संस्तव किया । कार्लातर में तो काव्य के भेदोपमेदों का विवेचन भी रतमुख 


से किये जाने लगा । 
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दाव्य-पुप्ष छा रिए आाबध्याद 


भारतोयों की आस्तिक भावना ने अन्य विद्याओ को भाँति काव्य विया गा 
भी सम्बन्ध दिव्य चरिभों वे साथ सयोजित वर दिया है । राजशेखर ये तएनो 
“काव्यमीमासा” (कविरहस्य) दे! प्रथम अध्याय वे प्रारम्भ मे ही इस दात का 
स्पप्ट उनिख विया है वि भगवान श्रोवण्ठ (महादेव) ने दाघ्य पिया वा सर्वे- 
प्रघम उपदेश परमष्ठी और वैजुष्ठ आदि अपन चौंसठ शिप्यो वो दिया। उस्त 
विद्या वी दितीय बार उपदेश भगवान स्वयस्मू (परमेप्टी) द्वार उनके रच्छा« 
जन्‍्य (अयानिज) रिप्पा को दिया सया जिनमर देववध स्रस्वती-युत्रनताव्य-युएप 
भी एक था । बाज्यपुरप को वियालन्त और दिव्य दृष्टिसम्पन्त जाने बर बहा 
ने उसे यह आज्ञा दी कि वह सर्ई जनहित वी वासना से भू, भुव और स्वर्गेनिवासों 
प्रजा में बाव्य-विद्या वे प्रवर्तत वा शुभारम परें। पाव्यपुर्प ने वाष्य-रिया 
बो अठारह भागो मं विभक्त वर सहस्राक्त आदि दिव्य स्वनादवों दो उपदिप्द 
किया। उतर भिष्पा ने काव्यविद्या ने पृथर्‌-पूषत्‌ भागों में विशेष योग्यता प्राप्त 
पर पृथक्‌-पृथत्‌ प्रथा रो रचना को विलगा विवरध राजशेय्वर से इस प्रवार 
दिया है +- 

* तन कविरहस्य महस्त्राक्ष' समाम्नासीत्‌, और्तिपमुस्तिगर्भ,, रीतिनिर्णय 
सुवर्णवाभ', अनुप्रासित प्रचेता समा यमवानि, चित्र विभागद, घब्दश्लेप शेप, 
वास्तव पुसस्त्या, ओपम्यभोपवायन, अतिशय पाराशर, अर्थंश्तेपमुतध्य, 
उमयावपारिव बुबेर , वेनीदिक कामदेद ,रुूपक्तिरुपणीय मरत , रसाथि- 
कारिक तन्दिवेश्यर, दोपाधित्रण धिषण', गुणों पादातिवमुप्मन्यु , औप- 
निषदिना कुचमार' इति ।!? 


विष्योत्पत्ति का तात्त्विक्त विध्तेषण : 


राजणेयर ने बाव्य-पुरुष थी उत्पत्ति, सदृद्धि, शिक्षा-दीक्षा, मनोवृत्ति ओर 
विवाट-सल्तार आदि विएयो वो जिस रुप में प्ररतुत विया है, उससे वाम्य वे 
स्वरुप-सक्षण तपा उसको वृत्तिया वे गस्ब थे में अनेक प्रवार के महवपूर्ण तप्य 
उपवध होते हैं। प्रता।ति ब्रह्मा के वरदात से देवो सरहवती को वाच्य-युरप 
मी पुध-झुव में प्रात वा आध्यान काव्य वी दिव्यता और अलौजियता का अतीक 
है । जन्म लेते ही काव्य-पुर॒ष द्वारा छत्दोवदद् क्रापा में मातृचरणवदन बाब्य 
और छतद वी एवात्मवता वा सूचव है । बाव्य पुरुष वा यहू बथन कि 'साश 
चाह मय विश्व उसके द्वारा अर्थ रुप में परिणित हो जाता है”, निमबय ही बावय- 





]. वाव्यमीमासा व विर हस्य प्रथमो ध््याय', शास्त्रसग्रह, 
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पुष्प के ध्यवितत बा विदेशक है । श्र भाध्यान हाय राजोथर ने सौदिक 
बाग्य की उत्पति कौ ओर संकेत विया है क्योकि वेदों में तो छत्दोबढ्ध बाणी 
का धयोग अपौरूषेप हप में हुआ है, डिल्तु धौविक एप में झ्य-सर्यन की छदो- 
बढ़दा विशेष प्रकार का ईगिप्टूप रखती है। इंर आव्याव हे प्रवोत होता है 
कि छौगिक भाषा में गठ-रचता ढी परणशाश पंनपता की परस्याा से प्राची 
थी, ती तो राजशेयर ने घरतपत्री के मुथ से कहताया है-- 'त्यत. पूर्व हि 
विद्वांगो पं ददूशुनें पदमू। रददुपधामर्षति, छत्दरवद्रच' श्रद्नयति ।// वर्धात्‌ 
तुम मे पूर्दवर्तो विद्वानों ने गंध के सृष्टि डी है, पद कौ गही । इस छन्दोवद् 
वाणी के प्रयम आविष्ठारढ तुम्दी हो ।' 
शजणेया ने माध्वती द्वारा द्रत्ययु्प के अं ग-पनत्यंगों और गुणों के 
अतिरिक्त उछ्े आह्मतव का भो परिचय प्रस्तुद कराया है जो अत्या 
गारय्मित और तष्यपूर्ण है। उसके द्वारा बाध्य के तात्दिक स्वरूप हे! साथ-साथ 
तल्लामीठ कास्य-विधान *। भी वोश होता है उसके अनुसार शब्द और अर्य 
काव्य-युदप के शरीर, संसत पापा मुप्र, शबत भाषाएं, भुजाएँ, अपभ्रश भाषा 
जघनत, पिशाय भाषाएँ दोनों चरण और मिश्रभाषाएँ वक्षस्पतन है। समता, 
प्रसलता, मधरता, उद्चाव्वा और भोजस्वित/ को काव्य को गुणनिधि कहा जा 
सकता है। उसकी वाणी सर्देव उल्तप्ट है जियका अभिव्ाय यह है कि काव्य मे 
उदात तत्व का पंगुपपलत स्वतः ग्हता है । रस को काव्य की आत्मा तया छदो 
को उप्के रोम कहा गया है। पश्वोत्तर प्रहेतिराओं तपा इमप्पालुतियाँ काब्य 
के चाख्ितोद हैं) अतुप्रास और उपया आदि अनंकारों द्वारा बहू विभूषित दिया 
जाता है। उपकी महा का इससे अधिक अन्य प्रमाण कया हो सकहा है कि 
भादी अर्पों की अभिध्वावी खुति (विदशास्तर] भो उत्तको स्युति करती है।* 
बाजशेतर मे इसी प्रसंग में काव्य संस्तव के अगाण में यो वेदमण् इंदूत क्रिया है 
बह अन्त रहप्याप है क्योकि उसके द्वाय काव्य ढो छहप भावाने शंकर 
है उपमित किया गया है! उस मंत्र को आचार्य स्तायण तेयद्र पश्न से और 
धतंजलि ने व्याकरण-पक्ष में विवेद्षित किया है, किन्तु हमे वो भरतमुर्ति के 
नादुशार्तर के 7 वें अध्याय ही द्याध्या अभीष्ट है जिससे आवाये राजशेखर 


भी सहमत हैं । 


!. काव्य प्रोमामा, तृठीय वध्याय, पृष्ठ [4 
! 2, क्राव्यमीमाप्ता, हृतीक अध्याद, पृष्ठ-.)4 
3, चत्वारि थू गास्वयों अस्थ घादा हे शीर्णे मप्तहस्तासौं बस्य 
प्रा बद्धो दुपभे रोखवोति महादेवी मम विवेश । (ऋगेट, 2:8-40) 
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दि्योलत्ति से मात्यान मे काव्य-सर्भना हे प्रेरक दत्व विद्यभान हैं 


राजशेधर ने बाव्य-पु्ष बी प्रेरणा से महामुनि उच्चनस्‌ द्वारा छदोदद 
घाणी की ब्रयोग-त्रियां था उल्तेण कर यह तथ्य घ्वनित प्रिया है कि बवियों झे 
मानस में वाव्य-सज ना दो प्रेरणा दिव्य होती है और वे आम्यतरित प्रदृर्ति बे 
साथ-साथ वहिजेंगत से भी अत्यधितः प्रभावित होते हैं॥ सरस्दती को मूक्ति- 
पेतु से उपमित करते हुए उसकी जो विशेषता विर्दिप्ट दी गई हैं, वह इस्तुतः 
वाग्देवता वी मूल आत्म-चेतना है। भारतीय वाडमय की परम्परा में कही 
भौपालनदन शप्ण रो दोग्घा दना वर तत्वज्ञान भा निष्यद विवेचित जिया 
गया है तो बही कालिदास ने शुमारसम्भव के प्रयम सगे वे अन्तर्गत हिमालय 
शर्षत में घरित्री बी दोटन-तरिया का रुपर वांधा है । इसो परम्परा ने अनुपालन 
में बवियों यो गोपाल भान पर उनके हारा सूक्तियेतु सरस्वती का दोहन कराना 
कोई नवीन और विचित्र दल्पना दँसे कही जा सकती है २ न विगण चाहे किचन 
ही दुख्य विष्पदित बरें, विन्तु वामधेनु सरस्वती तो अदुग्घा सी हो प्रतोत होती 
है। भला उसरा रहरश कोत जान सवता है २ राजशेयर ने छन्दोदद्ध वाणी को 
क्रविन्यमँका प्रमुध तत्व गह गर उशवतस्‌ क्रपि का पर्यायवाचरी शब्द 'दर्विं 
निर्दिष्ट विया है जिसबा अभिप्राय यह है कि वाब्य-रचना वे लिए छत्दोविधान 
अनिवार्य तत्व है । उनता मंद है कि यवि शब्द 'वु-र्षे धातु से व्यूपपल्त हुआ 
है जिसका कर्ष है ९वि-कर्म अर्पात्‌ वाव्य-रखना । सोब्यमय होने वे वारप ही 
सरस्वती वे पुत्र वो सासणिव रूप में वाप्य-युझप बहा गया था ।* 

राजशेयर द्वारा वधित आख्यान से ज्ञात होता है वि महधि उशनस्‌ को तो 
शागव्य-रघना वी दिव्य प्रेरणा स्वतः प्रास्त हुई थी, किलु महपि दात्मोकिशों 
धोणापाणि द्वारा छत्दोवद्ध रचना बरने या बरदात मित्रा था ब्योहि उन्हों 
महर्पि यो सरस्वती मे याव्य-्युदप दाग पता बतलाया था| सरस्वती ने उस 
बरदान को कियागढ दताने में क्ोंदवध थी घटना निम्तित्त दन वर उपस्थित 
हुई । वस्तुवा आदिकवि का आदि श्तोत अनब दृष्टियों से रहस्यमय नौर 





. या दुग्घा अधि मे दुग्धेव कविदोग्धभिरस्वह्मू। 
हृदि न सल्लिधतों सा सूकितधेनू सरस्वती ह 
2. कविशब्दश्च बवुशवर्ण दत्यस्थ छाता बाब्यव्मघों रूपस्‌ | का्य्यवरूप दा” 
तर्द सारस्वते ये अपि काव्यपुरुप दति भवया पअ्रयुजत । 
(दाव्यमोमासा, पृष्ठ 5) 
3. मा निधाद प्रतिष्ठा त्वमगम' शाम्वती समा 4 
मल्कीचमिशुतादेवणदधी' काममोहितम ॥) 


वह 


महत्वपूर्त है। दि्वदों में उतरे विद में ऐसी आत्या बरी हु है किछय 
रेपीक हा प्पगत: आउजन झरले रो कोई भी व्यक्त झासबत रवि बंप फ़्ता 
है। उसी श्लोक ने महूतरि कामोड़ि को रामायण को रबरा ढरने ही गररणा दी 
पय हरी का र्ईप्रपष अधाबत कर दरष्ण दपायत मुनि वेदब्याम है शव साहुड्ी 
महामारत-ंहिता का विर्माण रिया। यदि कोई गृद्धिजीवी उस ससोड़ हे प्रहि 
'यातिक़ कात्पा न शी रखें तो भी उससे द्वारा यह तू तो उपछण् कर ही 
फकता है कि झाब्यनाजता दे मूल मे कपणा, वात्मप्रार, एदा व्यमरवातना 
और अह्यामिशालल आदि विविध ताद विधयाव रहते हैं। 


काप्ययुरप की दिः्पता हे लोकिश पेश 


काव्ए-युदय हो एटत्ति इसे ही दिव्य हो, किन्तु उसका वेधरिवास भूतोक 

ही दा है। अपदो दिख गुणमम्यलता में भी यह सोकिफ रवि है प्रध्यम के ही 
व्रत का आम प्राप्त रुरता है। जब तक बाव्य में प्रेमतल हा ग्रयोग मे 
हो, तब तर बढ़े सर और गहृदयजगप्रा्ट रही बन सक़टा ! छोबनसहवरों 
अपर की रति का सुलाम जिसे उपसत्ध नहीं हुआ, बह भत्ता ओम के रहय 
डी अनुपूतति कैसे कर सकता है ? काव्य-ुरुप के विर्त और विपलल मद को 
अबुरत औौर सम्पन बनाते के प्रयोजन से ही पावृठी द्वारा साहित्य-विद्या-्धू 
वी सृष्टि को गई यो । रागगेयर ने काव्य-पृष्प री खोषद-यागरा में यह आाव्याव 
ओोएकर यगेक महत्वपूर्ण संकेत किए हैं। प्रा्वदी 'शक्ति' की अतीक है और 
वाह ही काव्य-निवद्यग का साधन जूदा सकती है। काव्य के आाराशक- 
आकह्युदृभूत प्रेम-साप्ना का आाश्रप लेकर ही काव्यपुष्पोतम को वद्योभूत कर 
अत हैं 'रतति” का बग्धत अन्य समस्त बच्यनों ते विचित्र और ब्ाशारण है) 
आव्य-ुद्ष वर काव्यनविद्या के धंगम में ही सरदती की सर्जेता सफल होती 
हैं। कषाव्य-पुरुप की दिव्य उत्पत्ति में जीदन का श्लेष और मर्य॑लोक के लधिवात 
पै जीवन का प्रेम सलिहित है। काव्य-अ्रसादन में 'आाउघंण' भी एक आवश्यक 
अत्व है । यद्यपि काव्य का अतिपाश विषय एज हो शा है, ,किलू झोती 
अर्णद-प्रणाली में कतेक अकार डी विधिलताओं की स्थिति भी महज संभव 
है। विभिन्द देशो हे काह्यकारें ने अपनी-जपनी शक्ति, अभिरुदि, क्षमता, 
ओपता और प्रवृत्ति के बगुहय ही वाव्य-स्थनाएँ की हैं, वरतशान में करते हैं 
कया भविष्य में भी करेंगे । इस प्रकार के अगेक तत्व काव्यपीमरासा में दणित 
काव्ययुश्य की उत्रत्ति शोपक अध्याय के दिप्यक्धि किये जी) छक्ते हैं। 
राजशेयर वे उस वाध्यान के माध्यम से इस विपय को अत्यंत रोचक बौर 

मुगाहय बता दिया है। उसमे काव्य-युष्ष की यात्रा और साहित्यपिद्याजश के 

साथ दाव्य-विदा स्नातक मुनिदतों का अनुगमन हमारे देख को विधालता औौर 
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व्यापकता वा दिव्द्श कदाते में हज समर्य है) उक्त कर्यांश से यह गिप्पर्ष 
निकलता है वि राजशेखर वे समय पर्यल्त भारत दे पूर्वी भाग वी काव्य-रचता 
में सागधी भ्रवृत्ति, भारती धृत्ति और ग्रोडीया रीति वा प्रयोग होता था, 
पाँचाल देश मे पाचाली मध्यमा प्रवृत्ति, सात्वती या आग्मटी वृत्ति दया 
पाँचाली रीति प्रगुस्त होती थी। उनके मतानुसार अवती देश में आवती 
प्रवृत्ति, सात्वती और कैशिकी वृत्ति प्रचलित थी तो दक्षिण देश मे दक्षिणात्या 
प्रवृत्ति, कैशिवी वृत्ति और बंदी रीति वा प्रचार था। यो दो उस समय 
और भी ऐसे अनेक प्रदेश थे जिनमे याव्य रचना होती थी, पिन्‍्तु राजशेखर ने 
काव्य-रचना री दृष्टि मे उपर्युक्त चार प्रदेशों बे आधार पर उरावे चार 
विभागों को ही महत्व प्रदात किया है । कग्म्य शो रीति, श्वृत्ति और सघटवा 
आदि को लेवर भरतमुनि, भामह, दण्डी और आनन्दवर्दन आदि आचार्यों ने भी 
अपने वाव्यशास्त्रीय ग्रयो मे विवेचना वी है। राजशेखर ने “पूर्व दिशा में 
साहित्यवधू काव्यपुरुष को आवर्षित नहीं कर सुष्ी, विन्तु तदनन्तर उसके प्रति 
बाव्य-पुरुष का आह्षंपण बढ़ने लगा” लिखते हुए यही आशय व्यवत किया है दि 
एास्प भी रचना प्रवृति मे क्रमए सुधार होता गया और अत मे बेदर्भी रीति गो 
ही सर्वोत्टप्टता भ्रदान बी गई। राजशेखर ने बाव्य-पुरुष बी उत्पत्ति एंथां 
उसके विकास दे क्यातरः की वल्पना जिस आलवारिक रूप से वी है, उप पर 
पुराणों नी शैली वा प्रभाव है। उनके पूर्व भी इस प्रवार पी बचा मे सूत्र वायु 
पुराण, महाभारत और हप॑चरित से विवीर्ण ये जितवा समुचित उपयोग बरतें 
हुए उन्होंने अपनी कथा वो प्रश्नय प्रदान विया। बाण ने 'हर्पघरित' मे प्रास्म्म 
में भी सरवती बे पुत्र यो उत्तत्ति मा वर्णन हुआ है, विन्तु राजशेखर ने उसवा 
उपस्पापत भिन्‍न दृष्टिकोण से किया है। काव्य पुरुष की यात्रा का विवरण देने 
में उन्होंने अपनी वल्पना से वास लिया है। वस्तुत वे भो भरतमुनि तथा भामह 
आदि आयचार्यों गी भाँति याथ्य वी रीतिषां, बृत्तियाँ और प्रवृत्तियाँ वि 
करता चाहते थे, जिसके लिए उन्होंने कराव्य-पुरुष वी यात्रा वा आहवादपूर्ण 
प्रसग वल्पित विया । उनतवे वर्णन द्वारा भिल्‍न भिन्‍न उनपदों बी अभिरविं, 
सस्हृततिं, आचार-व्यवस्था, वेशभूषा और जीवन-दृष्टि का भी सहज ही दोध हो 
जाठा है | राजशेधर ने इस विवरण म दो उल्लेय्नोय बातें कही हैं और वे ये 
हैं वि वाम्य पुएप और साहित्य जिया अपने प्रभावमय शरीर से कविया के 
हृदय में निवास वरते है तथा उन दोतों वे लिए कदि ठोउ' रूपी सवोन स्वयं बी 
सृष्टि वी गई है जिससे कविजन बाध्यमय शरीर में मर्यत्रोरर में और दिव्य 
शरीर से स्वर्ग लोर म प्रलय पर्य॑न्त निवास करते हैं / राजशेखरइत यह 
विवेचन वाब्य ये स्वरूप-्वोध से पूर्वंप्रीठिका वा भव्य निदर्शन प्रस्तुत करता है। 
उनके द्वारा वणित वास्य पुरुष ओर साहित्य विद्याययधू बे परिणय-वर्षन नें 
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निम्नलिधित उदरण है इस बथन वी वृष्टि ही जा सकती है -- 

/तवास्ति सनोजस्मनों देवरय श्रीशावासों डिदर्मोयु वत्सगुस्स साख सगटयू । 
पद गारस्वतेपस्तामौमेयी गधवंदत्परिणिनाय॥ तल्नस्तदृवधूवर विनिवुत्य तेपु 
प्रदेशपु विहृस्मा्ण दुषाशशिस्मिशजगामन्यत्ष॒ गौरी सरस्वती च मिथ, सम्बन्धि- 
न्यो: तस्पतु:। तो घ हृतवंदनो दम्पती दत्वाइशिप प्रभावमयेन वषुशा कविमानस- 
निवापिनौ चकतु: ) तयोग्व कविलोकस्दर्ग सगेतमकल्पता, यत्र बाव्यमयेन घरीरेण 
म्यंत्ोरुमधिवसंतो दिव्वेन देहेन कवय आर्य मोदते 





!. काब्यमीमात्ा : दृवीय अध्याय, पृ० 22:23 


2 
नाद्यशास्त्र का काव्याख्यान 


लादुयशात्त का परिचय 


भग्तमुनि-विरचित वाद््यश्ास्त्र”ं भारतीय काव्यशास्त्र भा शक अत्यत 
प्रति और महापपूर्ण भादि ग्रव है। यद्यपि उसके रखता-कात़ ने सम्बन्ध में 
भाएतीय और पाश्चात्य विद्वातो की विचारधारा से पर्याप्त मतभेद है तयापि 
इस बात को तो सभो विद्वाद स्वीबार उरते हैं कि उसकी रचना बाज से प्राय' 
दो सहप्त वर्ष पूर्व अवश्य हुई यी जब कि विश्व-मम्यता और सस्ट्ृतिं वा आदि पृष्ठ 
भी जालोर में नही आया या। जिम भ्रकाद उस्ररा रचता क्राल विवादप्रस्त है, 
उस्ती प्रहार उसके निर्माता भी विवादेपणा के विपय हैं। इसका बास्ण यह है 
कि गारत मे दुष्पत पुत्र मरत, रामानुज भरत, आदि भरत, वृद्ध भरत और जह 
भरत आदि एक ही अमिधा वासे भनेढ़ व्यक्ति हुए हैं, जिनपे परारण उनता 
निर्णप करने में समस्या उपरा हो जाती है। भावद्र रागनक्ार शारदाननय 
का मत है वि 'आईि भरती ये 'वृद्धभरत' विरेचित वाट्यभास्य वर्तेमान नाहुय* 
शास्त्र तैं श्थूणित सा था, अत उस्ते 'द्राइश-साइसो सहिता' भी पढ़ा नाता है। 
भरत मुनि ने उसका सक्षिप्तीतरण पद सह श्लोबा में विया, जिसके कारण 
वर्तमान समय मे उपलब्ध नादूयशास्त्र का नाम “पट स्ाहसी सरहिता' हो गया 
जाटूपशास्त गे अध्ययन से इस वात का भी अनुप्तान होता है दि उसके श्लोरो 
में आनुवश्यवृद्धि भी होती रहो है । पस्मव है जिस प्रकार महाभारतवार व्यास 
देव' शब्द व्यासपरीट वा भो द्योरक है, उसी प्रवार 'भरत' शब्द भी विसी ध्यक्ति 
विशेष वा त होरर ताट्याचार्यों की शिली विशेष परम्परा पा निरेगन हो । 
शुछ विद्वानों ने भरत मुत्रि का नाम बल्पित मात्र साला है। 
माट्ययाएत्र के वर्ण विषए 

लादयशास्त्र नाम से तो ऐसा आमामित होता है वि इस प्रन्‍्प में केवल 
नादूय वी विधियों और नियमों का ही वर्षन होगा, विन्‍तु उसके आइसन से 





]. एंव द्ादशमाहर्स श्तोरैस्‍्य उदघंत व 
घदमि इलोवसहसो यो नाट्यवेदरप सप्रह ॥ 
(गारदातनय, भाव प्रवाधव, (० 28) 
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हैएं मान्यता का नियारण हो जाता है। इस अरस्मर ते उता इस्प जो लतित 
तथा उपयोगी ढलाओं शा 'विश्वकोद' कहां जा शदता है, धर्यों कि ऐसा कोई भी 
गान, शिल्प, विद्या, कसा, योव भर कर्ष नहों है जो तोट्यशास्त में विवेचित 
मे हुआ हैं। ।' यह गये 36 अध्यापों में विभकत है, जिनसे श्रमण' नाट्योलत्ति, 
मष्डए, रेंगरवतन्यूजत, ताप्दव-सत्ण, ध्रुव ए्यविधार, रप्त, मराव-स्यजन, बगा* 
शिनय, उपगा्भितय, मष्डपरविर्त्य, गतिप्रचार, बदपाप्रवृत्तिधमे, वाचकादि 
अभिनय, उम्दोनिषान, शापान्तभेन, दशहंपर्सशण, संिविहुएग, वृत्ति- 
विश्लेषण गागार्यामितय, पाप ति, चित्रित, दिशेति-विकत्प और सरीत- 
शास्त्र आदि विभिन्‍न पिपयो का झतापोप्रोंग विश्लेषण किया यम है। इस प्र 
पा सापादत और प्रशशन दिविध विद्वानों और हंत्पानों द्वारा किया गया है, 
जिनमे घराम्थमाजा भीरीज, विर्भपयापर पैस, यम्बई, पोयकरयाड़ ओरिएंटल 
सोशीज बड़ौदा, कभी मंक्ठ सीरीज, वाएणसी, रॉयल एशियाटिक मोताइटी, 
दमइत्ता आदि के प्रशाशन महत्वपूर्ण हैं। इस ग्रन्थ पर विदेशी विद्वानों के री 
शौषकापे रिया है, जिग्रमे सम्यू्ण साट्यशारत्र का विवेषत तो नही हुआ है कितु 
हफूट दपा प्रकीपंक शोष-विर्दधों पा साद्पशास्‍्त्र के क्िप्य अध्यायों के 
सलादन पर कार्य उल्लेयरीय है) पस्छुतः गाय ॥826 से लेकर अवावधि 
फदाधि+ वर्षो पे इस प्रन्‍्य पर भारतीय भौर पाश्याद्य विद्वानों ते जो अनु- 
शीतन, अनुरंधरात, पाठ-शोधन और समोका पसतुद को है, उसका परर्ण हदुपोयोग 
करते हुए यदि एमस्थयात्म दृष्दि से सशयोजिद कार्य दिया जाय हो 'नादूप- 
शारत्र' का एक ऐसा विशद्‌ और पस्मीर रप विद्वानों के तमक्ष आ पका है 
जो अमूतपूष हो। मह कार्द अत्मल परिश्रपसाध्य और साथलापुण है जिसका 
विर्वाहू अपूत धैर्य और अवकाश द्वारा ही समव है। 
साहुयदेद के पौराणिक स्ाहयान को काप्पवियृति 

भरतमुत्रि-विरचित 'नाट्यशास्त्र में यंधपि काव्य-्चर्चा का विपय उसके 
एरवती मंगो मे मिल्‍त रूए में विवेचित हुआ हैं, ढवापि उततकी बर्णनअणादी 
कै आधार पर काव्य के स्वरूप-विपपक बनेक तथ्यों की तत्वस्नणत अभिनता की 


जा पकती है। यो तो का्यमीमाका अपबा साहित्यशस्त्र की दृष्टि तै गादूरं: 
शा हे 6, 7, 6, 8, 20 हथा 22 संदयक अध्यायों का विषोष सहत्व है 


तथापि बन्य अध्यायों द्वारा भी काब्य-दिमर्श की उपत्षित होम का बोध 
जिया जाया सहुज है! भर्तपुत्ि मे सादूबबेद दी बत्पति के विषय में जो 


।. वे तम्कान तच्छित्य न या दिये ते सा केला । 
ने से योगों तत्व यलाटवेस्मिल दृश्यते ॥ (वादुबशास्त -6) 
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पौदाषिर् आश्यान अस्तुत किया है, वह काव्यशास्त्रीय दृष्टि से भी अत्यन्त 
उपादेय है । उसके प्रारम्भ में ब्रह्माजी से को गई इन्द्रादि दी यह प्रार्थना बिन 
प्रौडबीमकमिच्छामो दृश्य शब्द च यद्‌ भवेत्‌' इस तब्य वो ओर मरेत 
करती है कि सहूदय वाव्य-भावकों को यह उत्कट अभिलाषा होती है कि वे 
वाश्यश्रष्टा (ब्रह्मा) द्वारा भवण के लिए मधुर एवम्‌ दर्शन के लिए सुन्दर 
ऋडास्वरूप काव्य वी उपलब्धि करें। इस उबित में काष्य के दोनों रूपों 
(य्रव्य और दृश्य) वो और सकेत है और दोनो के लिए 'क्रोडनीयक' पद का 
प्रयोग करते हुए भग्तगुनि ने उसी झूसभूत विशेषता निरदिप्ट बर दो है। 
इस विपय में हम इतना ही बहता चाहते हैं कि 'नीडा' शब्द अपनी अर्य 
प्रक्रिया में अत्यन्त व्यापय है और इस के अन्तेंगत जितने भी गुण अथवा व्याव- 
हारिक धर्म रामाविप्ट होते वाछतीय हैं, वे सब श्रव्य तथा दृश्य वाब्य के अय 
घन कर उपस्थित हो सकते हैं 


तादूपाध्यान का रहुप्योद्घारम 


भरतमुनि द्वारा वणित उपर्युकत आद्यान मे ब्रह्मा द्वारा चारो वेद से ययो- 
चित सामग्री ग्रहण वरते हुए साट्यवेद वी रचना विधयक जो बात वहीं गई है 
उपसे स्पष्ट है वि यस्‍्तुत' येद ही अपने ब्युत्पनिलम्य अर्थ तया ज्ञान-्सामग्रो मे 
कारण समस्त विद्याओ और उपविद्याओं बे रतततोध हैं और यदि उन्हों वे निष्पद 
हारा नाटुयबेद वो उत्यति सनी जाय तो गधा समोचीन ही है । बहने वे लिए 
तो वेदों में नादूयत्रेद गो उत्पत्ति चथित वी गई है, विन्तु उसके द्वागा काव्य मात्र 
के सूजत अथवा तिर्माण का तस्व भी ध्वनित हुआ है। नादूयवेद की रुवतावे 
लिए ऋगेद से परादुय', यजुर्वेद से अभिनय, सामवेद मे 'गीति” और अचवंबेद 
से 'रस' लेने वा जो भाष्यान प्रस्तुत क्या गया है, वह नाट्यवेद अथवा नाट्य 
बाब्य पी चार मौलिव विभेषताआ। का निर्देशव होन बे साथ-साथ बाब्य-सजना 
मे लिए अभीष्ट कभावरतु और उसको गयोजन विधि वार भी सामान्य सवेत 
करती है। वस्तुत उसमे बाव्य-साहित्य वा अनुमूति-पक्ष और अभिव्यक्ति-पश 
स्यजित है | यह तो हुई पादुय और अभितय के काव्यगत अ्चे-प्वतन की बाठ। 
शीति और रस-तत्व वी वान्यणत गहत्ता ने! निएपच्च वी विश्व आवश्यकता नहीं 
है, बयोवि काब्य और सगीत का मधुर सम्बन्ध तो अनाद वाल हू से चलता 
आ रहा है, शिनये सवेदनापूर्ण समन्वय से स्वत ही प्रसबित होने बाली रस- 
मयी धारा हो वान्य का चरम सत्य अथवः परम घ्येप है जिसने आनन्दशवाह 
से ही काव्यन्यजन और दाव्यास्वाद का प्रयोजन फ्वीमूत होता है । अभिप्राय 
यह है वि रिसी भी शेप्ट दाव्य दी सघटना दे लिए उसया वस्तु-विन्यास, रचता- 
कौशल, गोति सयोजन और रमास्वाद आदि ऐसे महत्वपूर्ण तत्व हैं. जिनवी 
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छत सगर्विति में ही गाव्ययर्ना मददा बाखतवह॒प की गा्धना 
अंतनिद्ित है। 

पएंमुत्रि ने मादुबवेद को जिग यद मे 'सदेशनशहा' गटा है बह आवस्त 
हारगद्ित और इदित है। उन्होंगे इमड पो बढ्मा जो द्वारा दि गय इस थादिश 
दा हि 'तुप सोगो मे थो एुशव, विदाण, अपन्य और स्वि्रम हो, कहे बह 
मादगरेद रे दो--बहू मर्धे लियाला जा मरता है हि एम्यामुगीलन एव दाव्य- 
शयोग के भुपोगय अधिवारी पे ही प्यतित हो पते हैं, सिल्‍ये काव्योचित बुशवहा 
विद्वपतता, प्रप्मता और जितप्रमता है गुण विक्षमार हो । देवशाओं मे इड गुशी 
का आदविर्माद राता बए भएमुनि तपा उनके पृष्रो में लाट्यवेद दे अपोग की 
से श्ता नि्िष्ट पो गई है, बह पराष्पणात्र रे उद्भावक व्यक्तियों वो ऐमो 
प्रापपिक विशेषता है जियो है शाम्यास्दाद अर्वा खानाहेग के मधुरतार गा 
में राफन होते हैं; भारतों, आरणदी और मालती वृत्तियो ने यु वाद्यक्षपोग 
मी विशेष मफलता] के तिए विश बिल गृत्ति के उपयोग को वाह बढ़ी गई 
ह, उसको प्रयट है कि. उब हक़ गाब्य अपदा गात्फ मे कंरितों अर्थात्‌ हित 
बूत्ति का अपोग नहीं विपा जाता, तंद तक रखवानया मे गाक्षिप अपबा 
सौदर्य बा सूद हो हो गहों रफता | पातुत, गोणिकों वृत्त 'सन्र्योपदोगी 
स्यापाएं ही प्रहौर है, बगोकि उम्ती के द्राए गएसत रसो की अभिव्यक्ति में 
शौर्य अगवा बैजिश्य का बार होता है। 
ट्रद्रध्वम' यामग उताव पर वीये गये गद्य प्रषोष थे धालनो 
कर एड प्रवार हे साथमेद जगवे को हो सिद्धि 
की है; अगुते द्वारा पहुँचाई हुई वाया रो जत्वाए में बपत्थित होते गायों 
विष्न-थाधयाओं है उपहरित ढिया जा सकता है। झरने विष्याक्ष मर ईदगाप 
ब्रक्षा जी पर लगाये गये पश्पात पूर्ण लाइन के उस्मेद कर यह तेमम प्लेनित 
विश है हि पशपि बाब्य-एयता मे सिमी के शुमाुत् ही शेहाविह प्रवृत्ति नही 
होो, हिन्तु संदुचित जोर आागुरी दृत्तियों दावे ब्यकि अप अदरक तु 
कूल उसमे ठिदाल्वेषण करने गए आधार अनुमध्त कर ही हे ! दलों की 
कासुष्प[ूर्ण आणंवा के लिवारण-ेतु बहा ज्री ने शादूपवेद की णो विशेषताएं 
चद्पादित ही हैं, वे एक प्रकार हे काल-तिर्मादी द्राप शगरी शोर इपुर्ण अमि- 
व्यदित के समन पी ही परिचायक हैं । उसमे यह व लिहीत हिया गया है 
हि काव्यजजता एड ब्यस पुनीत और अ्रेवलर ब॒दिद है हि ही यू 
हंरे की कल शआ्रप्ति परयसपरी विधि ते की था गरती है। ताइप मे काव्य 
में भंवोवय के भाणो का वतुरीर्त होने के साबय् 5४ वीझ, अर ग०, 
हाल्‍्, पुद, कम और व आदि विविध झावताओं का जो उंश्ध्यिंजन कि 
६. ८ हिख्ी दरदिशेप के लिए ही ते होकर सर्वगयाथ बरो के हि 


प्रतपुनि ने 'क 
एद देदताशो वी विजय निर्दिष्ट 
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अभीष्ट है । उसमें सगार वे सुख-दुघ-समन्वित स्वभाव वा चित्रण ऐसी रमघी- 
यता से जिया जाता है जिसे किसी भी छूप में साम्प्रदायिक और वर्गेगत भाव- 
मापा वा प्रतीव' नहीं कहां जा सकता । अभिप्राय यह है कि नाट्यशास्थ पे 
उल्विषित उपर्युदत आसु्याग अपना तात्विक महत्व रपता है और उस द्वारा 
से केवल नाट्यवेद का अपितु काव्य मात्र वा मूल प्रतिप्राद् विवेचित क्या जा 
सकता है । उप्त आरपान से निम्नलिखित निष्कर्ष निवाने जा सबने है-- 


] नादूमवेद वी भाँति काव्यसर्जेगा भी एक भत्यन्त पुतीत एवं प्रेयसम- 
न्वित रसना प्रक्रिया है जिमका सप्टा कवि चतुमुख ब्रह्मा दी भाँति महान्‌ और 
अदूभुव चमलारविधायी बजायार होता है । 

2 वाव्य-्सर्जना के मूल म त केवल 'स्वात सुख्ाय' भाव का ही अभिव्य- 
जन है, अपितु उसमे सर्वृजनहिताय वी भावना भी निहित है । 

3 काव्य का अस्वादन वे हो व्यक्ति वर सकते हैं, जिनम वाव्य-प्रहण 
बारन वा नैपुण्य, वैदध्य, प्रागह्म्य और सौहार्द हो । 

4 आाब्य मुठ्यत मानव सुलभ मनावृत्तिया वा निर्देशव होते बे! द्ारण 
सद्वृदय बना वे लिए ही प्रीतिकारक औए बीर्तिष्रद होता है । 

5. बच्चपि काव्य रचता में भारती, जारमटी और सात्वतों वृत्तियों या 
प्रयोग हाता है, किन्तु बंशिकी बृत्ति के सपोजन द्वारा हो उठे सौदयंमयी बेतना 
प्रदान की जा सकती है। 

6 यहत बा लिए वाब्य-सृष्टि भत्रेही श्यगार प्रधान हो, बिन्तु उसपी 
श्गारिवता बेयल मधुरमायमूलफ रति का हो भ्रतिविम्व नहीं, अपितु उसमे 
अस्प वृत्तिया या भी र्गारमम विलाप्त निहित रहना है। यदि ऐसा न होता तो 
सहृदयजन भगवान्‌ वे सर्वशवितमान और दुष्टविध्वरावारी रुप में शील्ष ओर 
सौदप के दर्णत कस करत २ 

7 वाध्य वा प्रयोजन किसी वर्ग विशेष वी ही चित्तविश्वाति नहीं, अपितु 
वह प्राधिमात्र वे प्रयादन अथवा चित्ताह्नादव वा साधन है। उस्ले सर्वजनप्राह्म 
पोगदोम वा अभिव्यजत कहा जा सपता है । 

8 जौ व्यवित काव्य सर्जना बे प्रति विद्वेप भावना रखते हैं, वे वस्तुत 
अपनी हो सवीर्ण मनोबुन्निया दा प्रशाशन बरतले हैं । उन्ट अपनी भ्रातधारणाओं 
के यारण वाब्य बी व॑ नोसप व्याप्त सता से दूपधमात्र ही प्रदर्शित होते हैं । 

9. वान्‍ब्य दिली व्यक्ति वी विज्री माबग़ओ का स्वार्यमय श्रदर्शन नहीं, 
अवितु लोतजो बन की भाव सस्वितियों वा अभिव्यजन है। वह अपनी व्यक्ति 
परकता मे भी बामत नी विरादु शवित के तत्य राजोये रखता है । 

]0 बाब्थास्वाद वी ब्रक्रिया में व्यकित निरपेश्ञता था भाव प्रधान है और 
"स्दपरगत देशयालावस्थावेश' उससे मार्य का सबसे बडा व्यवधान है । 
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[(. डाब्य मे पद विशिष्ट ब्यजियों वर चरिशइत भी रिया पाए तो भी 


रहें बतिफीरेश भापनाओ मे ही निशवत दिया जाता बाहिए ताकि रहदय 
परमाता अपनी शापवाओ का सापारघोररण दर्तें हुए उपकी बृत्तियों में तम- 
यहा की अनुभूति कर झड्े। 

2. दो हाथ्यशाए पिड्ेपर्ण भावताओं हे डायगूदि करवा है, वह 
प्रातीपाता का रष्दा साएक ही है और “पुनिश्ञाप' शा अधिकारों होता हा 

[3.बहले के दिए बाव्यन्पष्या और पम्याहार्यक्षा तो भृपकुनूदक 
सर हैं, दिल शक: स्रच्यवष्टा हो बाध्य दा झादि गाघादविता होता है। 
पैक इक्यार दी गजगा और आ्वादन दो पोवत्तियों में मतर रहा है, 
डिश औदन में दोनो पृत्तियों के दम्णितन का एप ऐसा सहिस्वल भो है जहाँ 
एए पड़ार को दुविधयाएँ लिवर नही खुतो। 


4. जिम प्रगार सोगस्वमाव का ऑन नादूप है, उसी प्रकार शोश- 
खेंगा को बुजन अधियरिर क्रद्य । गाइक-रचता मे जग लोकफ्मी और गाइग- 
री ्यापार जाके भावरल और सौसये-विश्ात को पता प्रदत करते है, 
उसी प्रहार काथ्य-तपना में स्थगावोर्लि और दपोदित हा समुचित सामंजत्य 
उसे राशि की मौदता थे सापत बताता है 

$. प्रयोग और शशि $ प्रिलाता होगे हुए भी अच्तोगत्या माय और 
कध्य का हैतू, प्रयोवत और चरम तद्य एक हो है। दोनो को सफलता इसी 
दा में है कि थे आवायतरदि करे हुए पसे। 
जादूपाधयन को उपतत्ति 

हुफने भातगुविजतविशञज्ञि विद्याणाय ओ जि दृष्टि हे शाक्रत सता 
कर यशिस्यकत फ्िया हैं, उप्र जिस भो रुप भे अन्यया बंदी समझता चाहिए। 
पदपि शाद्पशासस प्रे काव्य वी स्वश्प-चर्चा हा प्रयक्ष निस्एण नहीं हुआ है, 
फ्लू उप्रकी प्ररोक्ष उपलब्धि भी दम महिसागमों नही है। नाझबाछ-जणित 
धोकधरिता और माहुपशमित्ा के माध्यम से काव्य सी ग्रणऐेश और जद 
मंबता को हल धुवाररपरेण विवेबित किया जा सकता है । बस्तुतः काव्य-सता 
में दोनों की उपयोगिता है और दे दोनों थाधाराहिप-मम्दय के सोब-शाद 
विर्षेाबिद सम्दृकत! रहे हैं। पोवधर्म की वास्तविकता यदि कात्य हे रो 
मिड प्रदात काती है वो गाटय-धर्म की चास्ता उससे वितत्यगक्ाति रे 
फैरेण जुटा देती है। कपि बयवा नाद्य अवोक्‍्ता को इस वात का सदिकार रह चा 
है कि यह अपनी इृति को शशश्त और सदीद बारे के लिए उसमे ग्रयोचित 
परिवतेन भी कर सके । आउाएँ अपरिनवगुष्त ने दोनों की सापेत्िक गहुता का 
लिएपश करते हुए उचित हो रहा है कि कदिंगत जयठा नरगढ़ वागगावशार- 
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झूप नाटयवर्सिता रियो भी के ताइ ति वी प्राघ चेतना कही जा सदतौ है। उनरा 
बधन है-- 


यत्मीत्‌ ववियाा सटंगता वागगालवा रनिप्ठा नाट्यधर्मीस्षा सर्वेप्राथवतो 
लर्यात इति अर्थमपक्ष्य पवर्तेत, तस्मात्‌ सर्वस्यसवधी सहनोभावों लोवधरंसक्षण 
उफ्तो भित्तिस्थानीयत्येद नाट्यप्र्म्य सहज सदादिदर्मंण 4 बगवर्तगाषप युण« 
सक्षणानि थे, अलकारचप्टा कलतारा उपभादपच ४ 


नादुयज्ञारत्र-्वणित काब्यसक्ष्या दाव्यालकारों के अआदि-ह हैं 


भारतीय याव्यशास्त्र नें थद्यावधि उपलब्ध ग्रथों मे भरतमुर्निं वा नाट्य- 
शास्त्र ही प्राचोनतम प्रथ है। उस प्रप मे जो उुछ भी वाध्य-चर्चा यो गई है, 
वह नाट्य बी आनुपगिव मात्र है । भरतमुनि के पश्चात्‌ आचार भागमह ने सर्वे- 
प्रधम बाब्यचर्चा वो रवतत विवेचना बाग विषय बनाया जो थनेह प्रबार वे 
विवास-मागो को पार बर पडितराज जगन्‍्नाय पर्ये्त जल रुप से औ्रदता को 
ब्राप्त हाता गया । यहां यह बात उल्लेखनीय है वि भरतमुनि ने 'नाट्यशास्ता 
भे दिन संक्षणा' वा निरूषण जिया था, वे ही बालातर में अलवारो में परि- 
बर्तित हू।त गये । यद्यप्रि उस्त परिवर्तत वा एक त्रमवद्ध इतिहास उपलब्ध नहों 
है तथापि उन सक्षणों तथा अलवारों वे तुलनात्मव अध्ययन से उनये साम्य बा 
अनुमात सहन ही सगाया जा श्वता है। सक्षणयों और अलक्ारों बे साम्य तथा 
बैपम्य वा विशद विवेचन करना हमे यहां अभीध्ट नहीं है। हम तो यहां पर 
बेबल एक मामान्य सण्त घरना चाहते है कि भरतमुनि-विवेच्चित लक्षणों भे 
जववाश में भावी उियरास वा लतर्बीज बिस प्रशार जनुब्याणा है। उदाहरणार्प 
बहा जा रायता है वि 'शामा' लक्षण का स्थरुप 'तुल्ययोगिता" अलयार से मिलता* 
जुलता है तो 'निरकर्ता लक्षण में 'अ्ॉन्तरन्यास' अल्ववार वा बीज अतेनिहित 
। धसो प्रतार सशय लक्षण से “संदेह” अलवार तथा “दुष्ट! से 'स्वभावोकति/ 
अलवार वी ब्युत्पत्ति समझी जा सकती है । “गुघरातिपात' तथा “गहँणा' सक्षण 
वा सम्मिलन यदि 'व्याजस्तुति'! असकार में विय्मान है तो मनोरय सशण मे 
'अप्रस्तुत प्रशमा/ तथा 'सूधष्म॑ अलवर थे तत्व-नण सस्नित्ति हैं ॥ इंगी प्रवार 
'ब्राप्ति' से 'काब्यलिग' निदर्शन से 'निदर्शदा' मिश्याध्यवसाय से 'अपहनु्ति' असिद्व 
मे 'उद्यातूत्/ प्रतिवोध से 'आदहोए' अतिशय से 'अतिशयीवित” स्या प्रियदचन से 
“प्रेयम्‌' अलवर वा साम्य रपप्ट जिया जा सवता है॥ आचार्य अभिनवयुप्त ने 
नाट्यशास्त्र में वशित लक्षघों के संग्रह वो दो तालिवाएँ प्रस्तुत की हैं जिनमे 
पृषक्‌ पृथर्‌ प्रणारी मे प्रतितालिका मे 36 लक्षणों वा निरूपण हुआ है जिन्हें 
द्िगुणित बरने में इन वाब्यनक्षयों वी यख्या 72 हो जाती है । इनम 7 सक्षय 
दोनो ताविताओं में समनिष्ठ टै जिन्हे बम बरन स दोनो ठालिराओं से ऋवि- 
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पादित हष्षयों की इदण 55 78 जाती । अमिनदपुल मे पु्पण्मश हे 
अप तया उपयाति दूस से ग्रदित उश्नणों वो पूठ माया है शप़ा इत पर ली 
हुई दोष ऐ अनुरुपु छह बी डालिता हा रणावलबात पर निरेश लिया है। 
उद्धोने सशयों और अन॑जरों वी शाम्पपूता यूरो भी पलुत दो है जियो इस 
िएए का गज हो परिशान हो जाता है हि भारतीय वाश्यश्शाल ही परपश 
में भरावुलितत शखमक्ञतों या भायी वियस रिश पार अतंहारगास्‍्त के 
हए गे दृष्टिगीयर हुआ । भागाएं भट्टो। ने इंग विष में उचित ही कहा है 
हि 'सक्षणों हे आयंदारों मे बेचिपुय गिर होता है।' य्ितायुण के गयाबुबार 
औपश वा मिल-मिल मशणों मे समोग होने दर उगरी स्िलत-भिल गौखय॑- 
मुपमाएँ ही रिदिध अनशारों के उद्भव शा पारण बरती है॥! तशणों का 
अनगारों को और दाग प्रकार का प्रषाण घाएतोद कायप्रास्य में विहूपित झाछय- 
घर्चा का ए॥ प्रमुण सोगन शाम जाना चाहिए । 

दाय्यतक्षणों मोर हाध्याएंणरों में हहुर म्माय है 

तांदपापर्व-यणित डाम्याश्नय एक प्रार मे काआविधूषण' अपवा 

'पूषणंधगिन' हैं। प्रतगार के एवश्पदिश्तेषण के: हाथ उस महज मखवस्ध 
अखेपित किया जा मझ़ता है। भरतसुति नै विददोषमा वश प्रश्योपगों आदि 
एमा-पेक्षे को प्षकषणरुत गाना है और अन्य अनडारे को भी सप्षणानुत्म से 
सपइदे का निर्देश जिया है) आचार्य अमिनवरुण्त का मत है कि ऐसे उपगरा- 
पदों का मूवदारण 'हदूगत भरेस्मेद' है यो एक प्रकार से गरीरतक्षण ही है। 
यदि सक्षणपुद्ध से बसकाए-मेड करने का गृद पुनाइशपेण सन्त लिया जाग तो 
बलगार प्रपंक का विस्हार एसी में कोई विशेष कटिताई नहीं हो सकती। 
प्ररतभुति दे ओपस्यपूबक हींग अर्थोलदारों (उप्र, झूपक तथा दीपक| मे 
छत्तीय तक्षणों का शंयोप-बैंचिप्य तिरूपित कर त्जन्य शतसहस्र अततकारो 
“की परिदल्पदा वी है । उनके मतावुमार “पुपण' नामक सक्षण का स्वष्प ही 
मूलतः गुणालप़रों के उचित सत्तिवे् क रूप है तो 'गुभावुवाद' बामक चक्षण 
को हुक प्रकार की उपना ही पद जा सकता है। दष्टी आदि बचा ने उपभा 
दा जो प्रेद-विस्तार विया है, उसझ़ा भेदत भंए 'धक्षण' हो है। निश्वय ही 
प्रारम्भिक काव्यचर्चा 'तक्षणपुय/ होती थी जिसे कारण काव्यालोचन को 
काब्यासंकार' के पूर्व 'कावयसक्षण' तथा उसके विवेषकों को 'हायवक्षगकारों 
तथा बराव्यलक्षणविधायी कहा जाता था। ऐसा प्रतीत द्वोता है कि मरततृनि 
डरा जिद सक्षणतामत अलुंकार-४क का प्रवर्तत विदा गया था, चह कैमश 
विकसित होता टूबा कालातर में ऐसी ह्थिति प्राप्त रर सका जिसे अनेक 
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प्रशार के स्वतंत्र अलंकारों का समुदुप्रव संभव हुआ । उन अवंकार-चर्ों में 
अनैव अलवास्वक्षण समादिष्ट ये जिनके बेचिश्य पर उनवा विवत्पघन हुआ था । 
मलगारो वा वह आख्यात प्रारम्म मे न तो अधिक जटिल था और न दिवादा- 
स्पद ही, किन्तु श्ने शत शास्त्च्चो के विवास ने उससे भो सत-वैिन्तूय 
उत्फल कर दिश ! उदाहरणपार्थ भामह और दष्डी के पूर्व हेतु, मनोरय, जौर 
आशी लक्षणों से उन्हीं को अभिधा दाजे जो असक्ार प्रवर्तित हुए, वे परवर्ती 
काल म मान्य नहीं समप्ते गये जौर आचार्यों ने घिन्‍न भिन्‍न दृष्टियों से 
अलवारो वा वर्म विभाजन बार उतने सक्षण तथा उदाहरण प्रस्तुत डिये। 
अलगारो दा यह प्रसार नादूय के सध्यग तथा वृत्यग पर भी आधारित था 
जिसवा परिज्ञान आनायें दण्डी के 'बाव्यादर्श। से किया जा सकता है। गहते 
मी आवश्यरता नहीं वि जिस प्ररार युगपरिस्थिति ने लक्षणों से अवगारों के 
विवास का भ्रम उपस्थित दिया था, उसी प्रवार लक्ष्य प्रयों ने शास्व्रन्य्यों 
शो विवेच्य-सामग्री को भी नवीन दिशा प्रदान को थी। बाब्य-्साहिस्य को परि- 
बवित विघाओं में सर्मेवध महावाव्य सर्वेसग्राहह वना जिसकी महत्ता के सम्मुय 
वाटब आदि दा महत्व गोण होने लगा । परिणाम यह हुआ वि भरतमुनि ने जिस 
काव्यचर्ना बो नादय वी आनुष गित्र गाया था, वह स्वतत्र और प्रमुख बने शए 
उपस्पित हुई और आचार्य भामह तया दण्डी आदि दिद्वान स्पष्ट शब्दों में बहने 
सगे कि बाघ्य था ही एक पद माट्ूय है जिन पर जन्य विद्वानों ने यपेप्ट विमर्श 
बर दिया है, अत वे मूत्त' गाब्य वा हो विचार बरते हैं । वस्तुत” सस्हृत और 
प्राइत में लिए गये महावाप्यो, सुबतवों और यद्य-प्रदधो की विशाल सामग्री ने 
हाव्यचर्चा को स्वतप्र विदेदना बा विषय बनाया और नादयशस्वदणित गचिक 
मभिनय की अधझूत वाब्य-चर्चा ने काब्यशारत्र दो स्वतत्र अभिधा धारण गी ! 
भागमह और दष्डी के कार्यत्ञाल से ले+र प्रडितराज जगन्वाय पर्यन्‍्त विवेचित 
बाव्य के विविध भेदोपमेंदों मे उस चर्चा का प्रसार है जिसवा विश्लेषण यदि 
ऐतिहासिक अनुसंधान दे विशासत्रम से किया जाय तो अनेब पध्वार वे नवीन 
तथ्य उपसब्ध हो गयते हैं । 
छाब्यसद्ण' भौर 'काप्यातार' में भवातर अप भेद 

प्रण्य रोग है. कि कया म्क्षणों के नाम्णरण हो. आइणाए:- हैं आप्या उनमें 
मवातर अ्थच भेद भी है २ इसका व्यावहारिक उत्तर तो यही है वि ऊब एव ही 
अर्थ वे धाचव दो पर्पावादोी एण्दो में भो दिमी न विसी प्रवार वा सूदम अन्तर 
जल्वेधित विया जा शबता है तो सद्ञघों और अलवारों वो एडरुपठा इसे 
स्वीवबार्य समझी जा सती है रे दाव्य-सक्षणों के सर्वेश्षपम निरूपक आदाये भरत 
गुतति ने भी अलदारों मे साप उनदा विशेद स्वोवार जिया है।यह एड ऐसा 
मौतिप भ्रश्य है जिसे साधारध समझ मर उपेक्षित न्ों विया जा सकता । इस 
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मेँ बाबाई बमितयगुप्त का पत उससेएनीय है। इस्होंने गुण दया बसंकारों ढ़ो 
मर्यपँ से सायस्य मि् गरते हुए सक्षत रा ग्दत्य वृर्भश्पेश हदिश्यापार है 
जोड़ा है। उनहा कथन है कि करि के अयल के वाद्य में शद्धापों द्वारा बेचित्य 
"आता है, हिल जिस प्रयलल से उस दैविश्य दी गंभिदि होगो है, उसी बा नाम 
वर्ग है। इतुद्ट रडिकरम का ही नाम बाय है, भ्रद: उत करें को गपलता 
वा थे वेवन कविह) प्रवलसापार ढो ही प्रदान रिया जाना चाहिए । बाचाय॑ 
ग्रमिववु्त ने वा्य-गुण, दाब्य-्सक्षण हथा वाब्यालयगर वा अन्तर एंड 
अत्पात ब्यावह्ारिक उदाहरण में रपप्ट विया है । उगवा बदन है कि 'सामाय- 
वश पुष्टता अदा पीवरत्व एफ गुण हैं, विस्तु वह पुण परदि रतनो में हो तो बह 
स्तन का लक्षण है, झितु हिप्रदेश में हो तो वह हुसश द्वो जाता है। इसी 
अकार ड्िस्लो एक प्ररार से पही जाने बाली कहु दि उरी पद्मर्रम थे 
रोचित विश्राय ऐ हुए में प्ररट हो तो बह 'सश्ण होता है मत्यशा बह 
(बुसत्नण' पद वा अधिकारी हो है ही। गही कारण है किग्रुप और अशंडार 
सक्षणमपुदाय ये भिलय है रो कि लक्षण रा सम्वत्ध विक्दा अधिक भौचित् फे 
शाद प्रदोत होता है उतरा एुध बोर अनार बेस साथ नहीं सच तो यह है 
कि विस साव्यजृति में शब्द, थर, गुण तया अमेंपार थी जो संघटना होती है, 
जी से काम्य-सक्षण पा विरधरिण किया जादा है । अभिनवगुणत में सक्षण का 
विवेचत झरते हुए "परमौवित्यध्याएने प्रयोजन” दाग यह वष्प उद्घादित किया 
है कि काव्य में औचित्य झा दशपत ही सशप का प्रयोगण है।* बह काब्य- 
सेसषण का ही प्रताप है कि, कवि-स्थापार के बल से लौकिक दास भी अत्रीविक 
स्वभाव से काप्य-रुप में प्रकट होती है । सक्षथ ही शदार्धमप ग्रध्य-गगैर है और 
से बलंकारों का अनुव्राद्र भी रद्धा जा गरता है। 
“काह्यनक्षण” का दुतराख्यान 

मादा बमिनवणुष्त मे ाट्बशात्य के वाव्य-तक्षप को घ्याठ में रघकर 


, इे अनेन शस्देत, अनया इतिवर्लेम्यनया, अमुता आशपेन, एत्प दुद्धिलनाथ 
दुवे, इति कि, प्रयतते ) रा तयाभूते रसवत्‌ काव्य विधरों ! तेज चिददूदा 
हाक रप सक्षपते तदगोचितपिशावाहू वेचिश्शेसपादव' त्िविधोशमैधाव्या- 
पाए: लक्षण शब्देत उच्चते ) 

2. दया पीवरत्व स्ततयोस क्षण मध्यस्थ तर कुतक्ष्ण एड. क्िचिदेभिप्रीयमात 
केनपिटृपैण रसोडितदिशावादिह पेध छमेव पहार्यहुम सक्षयते सक्षण अन्यथा 
हुतश्षण तेन गये अलकार। गुणा: ४ तत्ममुदायातू वितक्षणा रे । 

3, एवं कविव्याणखलातू मर्द्यवा घौकियात सवभावात्‌ विदेषगान तदेव 
लक्षणपिश्युवदमू“' ऋब्पे तावत्लक्षण श्रम । 
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उर्वा पुनराख्यान सा शिया है। उन्होने लक्षण गो ही शब्दायेमय बाव्यथरीर 
बह्यर मलवापर वो उसनी सौन्‍्दय॑-वृद्धि वा साधन माता है। उनवा मत है कि! 
जिस प्रवार पृषरुमूत वार से रमणी विभूषित होती है, उसी प्रवार चन्द आदि 
पृषबूघ्तिद्ध उपमानों से रमणी के घरुघ आदि वा मोंदर्यातिशय प्रतोत होता है। 
मो शो रमणो वा सुय और उपर उपभान चन्द्र दोतो पृयब्‌-सिद्ध ओर लोगिक 
बातुएँ हैं, शिस्यु उारी लोकिक सृप्टिस भी कवियों प्रतिभा एवं ऐसा 
गादृश्ण देयती है जिमपो द्वारा य दोना चसतुएँ परियतित सी होषर उपभषोपभाव 
भावों विधिप्र सम्पन्ध से अभिव्यया हो जाती हैं. शितमे उसे सौदय की 
गयूद्धि होगी है। यरतुत वाव्य मे वर्णनीय बनिताबादन आदि मी सौर्दर्याभि- 
बूद्धि पा एफशाम पारण कवि की प्रतिभा ही है जिसके द्वारा बह सोबोतर 
सृष्टि करने मे समर्थ होता है। अभिनवगुष्त ने 'बवि व्यापार वी ही 'सक्षणों 
महू बर उसे एक प्रवार से बवि-प्रतिभा ये! शदायमय बविर्भाव ये रूप मे 
पियेचित पिया है भि्तमे स्पष्ट होता है कि 'लक्षण द्वारा ही काब्य-्सृष्टि मे 
सौन्दय-वृद्धि होती है और उसी वे' द्वारा काव्य ये' अलवार भी सार्थेव बनते हैं। 
इस विषय में सायाय॑ अभिनयगुष्त ने उचित ही कहट्दा है कि यो तो पापिव 
व्यवहार में सादृश्य, अभेद, अध्यवमाद ओर विरोध आदि अनेर प्रवार दे 
मौधिव सम्यस्ध प्रदर्शित होते हैं, निच्चु अपनी वाहयरूपता मे उन्हें वाब्यालकारों 
गा प्रशत्त गौरय प्रदान नह्दी विया जा सकता | यदि ऐसा होता तो “गौरिव 
गवय ” में उपमा तथा स्थाएुर्वा पुएपो वा' में गदेह अलंकार हो जाते। वस्तुकः 
रा भार से प्पन तो लौविव राम्बन्ध मात्र हैं, किल्तु जब इन लौतिष 
सम्बन्धो बे रूप में अधिप्ठानभूत कवि-व्यापार था 'यक्षण' प्रतीत होता है हो 
उसे पाध्योलवारत्य की गरिया प्राप्त हो जाती है। इस प्रवार आचार्य अभिनव 
शुप्त में वाव्यवर्धेपु कास्यलक्षण पु रास्सु' द्वारा उस हैतु मत निरूपण बिया है णो 
प्रत्येत अतयार 7 भूत में अनुस्पूत है। उनये इसी विचार वी प्रतिध्वनि हमे 
परवर्ती आचार्यों द्वारा निरपित 'बैंचिश्ये सति' पद से मिलती है जिगों अप्ाव 
मे बाध्यातयारों वा प्रयोवा गिद्ध हो हो नहीं सपता । 


नाट्यशारत्र बे पौराणिक आरा वो माव्य-विवृत्ति तपा उसमे बणित 
बाध्यराशणों वा जो विवभन जिया गया, उगरा ओज़ श्रदार मे तथ्य उपलब्ध 
होते हैं। बटा के लिए तो नाटूपवेद बा विमश्ञ मुख्यत भाग्तोय वा्टूमय जी 
मूल प्रटति का दुयोतव है, किन्यु उससे वाव्य वे ओदात्य और आभिजात्व है 
ऐसे अयय' अप्ान्य गरुथ अन्तविद्दित हैं जिन्ह उपलकित पार विश्वन्शादित्पवा 
आदर्ष निर्धारित विया जा राकता है । नाट्ययद वी विशेषताएँ वाब्य ने बिस्दत 
भुणों वी विशेषताएँ हैं जिल्दें आधुनिक गुग-जीवन थे परिवश में पुनराष्यात 
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करे पर शाम्द-निरुए हे बटूड़िय नंदीठ एश्त अलेदित दिये जा पकते हैं। 
आदयवे३ की प्ौद्यभिर दत्पति से जिन पझह विप्कर्षों को उछोछ् दिया 
दग है, वह उठी दिशा में विसूपित एड सु प्राय है । एक प्रकार गा 
पक्षों दो काम्यातग्ररगत परिणति औ अपने आए में एक ऋत्यत्त इचिकर 
और शोधवीय विपए है) काण्यजास्त्र रे आयेताओं हो बब जीदर्ग दे नवीन 
आतोढ़ कौ अमितद रक्मियों पे काम्य-रिन्यु गा मन्यव बाहे हुए ऐसा विनेका> 
मृत उपलब्ध शरता है हो पूर्दापहृदशित विराध्यों के विषयमत का उसशमन 
दर गडे ) ऐसा करते पर ही भारतीय काम्प-शास्‍्त्र का वह पह उदृयादित हो 
सकेगा, जिममें दाम्देवहा का संस्‍्तव अरे हुए उग्ते वियतिशतनियशरहिदा, 
कमवी, अनस्यपरताओ और गंवध्मश्निरा पढ़ा गया है । बस्तुतः वाहुयवेव 
हा हतव-विमश और पुमशध्यार पूर्वसकेतित मतप्प के थीग्रेश को उपक्म 
बंद शड़ता है, पी मेरे फशत का भूस मर्तव्य हैं और उत्तो दिशा की और 
मंपुस्यादेण कहने की प्रेरणा से हो एस रिकाध डी खबना को गई है। 


॥3 
कवि-समय अथवा काव्य-रूढ़ियाँ 


क्विलस्रमप का अर्थ गौर उपयोगिता 


शाय्य विवेचता वे प्रसग मे वदि-सस्य का निरूपण भो एक बावश्यब' विषय 
है । रुवि-समय का राभान्य अर्थ है कवियो वा आचार या सिद्धान्त | काव्यशास्त्र 
में इसबा एवं विशेष अप है जिसके तात्पर्य -वोघ कवियों कौ प्रचलित परम्परा 
के रूप से किया जा सकता है । कवि-समय कौ परम्परा अत्यत प्राचीन है जिसवा 
प्रयोग विविध प्ररार को पराव्य-शूतियों से किया गया है। राजशेखर मे 'कवि- 
समय' वा स्वरूप-निर्धारण करते हुए लिखा है “अशास्त्रीयमलौविक च परम्परा- 
यात यमर्थमुपनिवध्वन्ति बबय' स वविभमय/ अर्थात्‌ अशास्थीय और अलोकिक 
ठपा फेवल परम्परा-प्रचलित, जिस अप का वविजन उल्लेख बरते हैं, वह ववि 
समय है ।! इसबा अभिप्राय यह है कि लोक और शास्त्र मे ऐसी अनेव बातें हैं 
जो साधारणतपा सत्य और वास्तविद नही प्रतीत होती, विन्तु वाब्यवारों ने 
उनका परम्परागत प्रयोग बिया है जिसये' पारण वे वाब्यगद रुढ़ियाँ या कवि- 
पौदौवितयों बत गईं हैं और उन्हें सत्यवत्‌ स्वीकार बर तविया जाता है। उन 
परम्पराओ ने मूल मे सभवत' सत्य वा भी अश हो, विन्तु रामस्त बवि-प्रौो- 
कितयो को यथार्य नहीं मना जा सक्‍ता। सभो देशों वे वाम्यबारों ने अपनी- 
अपनी सस्कूति बे अनुकूत उन परम्पराओ वा पालन किया है और वे सयन 
होते हुए भी साय से भी अधिव प्रभावशाली हैं बयोनि उसदा बहुत उुछ सम्सन्ध 
हमारे परम्परागत मस्टारों से है । यो तो साधारणतया लात और शास्त्र विरद्ध 
विपयो मे वर्णन वो एक प्रकार का वाव्य-दोप माना जाता है, रिन्‍्तु 'हवि-समय' 
उसवा अपवाद है बयोकि वेसे वर्णनों स अतय बार कवियों बा उपवार ही होता 
है । हाँ, पह चात अवश्य है वि 'वपि-समय! के नाप्र पर रवे रबादी उच्छयावता 
का प्रदर्शत नही हाना चाहिए क्योकि ऐसा करने पर वाव्य-रस वां कपदर्ष भी 
हो सकता है । 

आचार्य राजशेखर ने वविन्ममय को बवियो बा केवल उपस्दारय ही नहीं, 
अपितु क्राव्य-्मार्णे वा प्रदर्श भी माना है! दे उसे कियो भी स्थिति में कराब्यन 
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दोष के हम में हदीरार रखे के लिए घन रहीं हैं। उनका मह है कि 'प्राचीन 
दिनों ने सहूयों शापा दाते देदे का सायोपाए अवगाहन; शास्त्रों गा अव्शोधन 
हैषा देशनतों और द्रीपान्तरों का परिक्मण ढर जिन वस्तुओं को देख-धुर और 
अगग हर इम्सिथित डिया है, उन बलुओ और पदायों का देश, काल और 
वारणनोद होने पर प्रषवा विपरीत हो जाने १ भी उसी प्रावतन और अविकत 
हए में वर्णन करता कविगस्मत है।'' राजहेयर $ महातुगार 'हरिसियय का 
मूत्र हत्थे में जाने बारे जु्ठ तोगों दे दशा शब्द का श्रयोग वेवल प्रयोग हो देख 
डर है प्रनलित कर दिया है डिगड्रे काएण वह रद हो। गण है। उम्र प्रयोगी 
मे बुष्द डाले ऐगी हैं जो ग्रारम्भ से तो कक्रिम्य के वाम गेशिद्ध रही हैं, 
डिसु गृष्ठ बाते धूर्ों ने परप्पर प्रतिषर्श या स्वापंसाप्रत डे लिए ही प्रति 
कर दी हैं । ? कबितापय का आदर्श निरर्यन महाक वि कालिदास दी रचताओ फै 
अध्यपन दा हृदयंगपर किया जा सकता है। उसा जितना अधिक महत्द राज- 
शेधर ने स्रीशार किया है; उतना अन्य आलकारियो ने नहीं और तो और, 
पादाय भाभहू, उद््‌मट और दणयो आदि आतड्फ्डिने तो कविन्यमय के बन्तरंत 
धमाविष्ट की जाने दाली बगेक उत्ितयों को लोडशाहअविद्द दोप की थेणी भे 
मराड्यात किया है। उतहो युलितक्ंदत परीक्षा के के गश्दात्‌ ही उ्हूँ मुग्राह 
समज्ञा जा सकता है । ः 


रदिनसमप के प्रकार मोर जाहिगत फविज्षप्य 


आचार्य राजगेपर ने तीन प्रकार का क्विसमय माता है /-- ). स्वंगूये, 
7, भौम और 3, पाताल्रीप। इन तीनों मै भौम कवितपय ही प्रधान है, बयोडि, 
जड़ा ले, बदल विल्लृत है । भौम कवित्तमय के चार रुप हैं :--[, जाति, 
<: दब्य, 3, गुण और 4. क्रिया । शब्दवं के चार प्रकार होने के कारण कवि- 
मय भी चार प्रकार का होता है, जिनके अर्थों मे पत्येक के तीन तीन भेद होते 
हैं +-- . असत्‌ का उल्लेख, 2. सत्‌ का अमुल्तेद तथा 3 निश्म | जो पदार्थ 
लोफ और शास्त्र में देखा या सुता ते गया हो, उप्का काव्य-रचना में उत्लेख 
करना असत्‌ का निबत्धन है! उसके विपरीक्ष शास्त्र भोर लोक में बणित प्रदाय 
का छत्मेष दे करना सत्‌ का अतिकत्य है तबा शात्त भर शोक के नियमों से 
नियब्वित एवम्‌ बहुा व्यवहृत पदार्थ का उस्लेख करना जात्यारियत निवस है। 
जातिगत अप में स्तर के निवस्धत के उदाहरण नदियों मे कमल और कुमुद झाहि 
का ब्रेन, समस्त जल्द में हंस और साझ्म आदि पक्षियों का मर्णंद तथा 








3. राश्येयर : काव्यशीमाँपा : ४० दिद्ार राष्ट्रभाषा परिषद, पथ्ता 
3. वही 
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सभी पर्दतों मे, सुवर्ष और रल जाई को खानो रा चित्रण है । सद्ृदि नदियों में 
कमल ब्ादि असत्‌ हैं तथापि कदिसमय वे अनुसार उनका वर्घन सरिति-प्रवाह 
हे प्रसग गे किया जाता है । इसो प्रडार न तो सभी जलाशयों मे हम ही हंते हूँ 
और न सभी पर्दतों में सुदर्ण कौर रत्न जादि, दवापि बवियो ने इस प्रतारबा 
बर्णेन रर कवि-समय-परम्परा वा ही पालन क्या है ॥ काव्य कृतियों में जाति- 
गत सत्‌ औ अनिव्धन वे भी अनेव उदाहरण उपलब्ध होते हैं। उद्ाहरपार्प 
घमन्त भे मालती के होने पर भी उसवा दर्णव न॑ बर्ला तथा चन्दत के दृक्षी में 
पुष्प-फत तथा अशोक में पल होने पर भी उन्हें प्रष्पफ़्तविहोत निरपित करना 
जादि | जातियत तिपम ये अन्तर्गत थे व्यवहार जाते हैं जो अनेव रपानों में 
प्रचलित होने पर भौ एक ही स्पान में व्यवद्ृत विये जाते हैं जैसे मबर आदि का 
केबल समुद्र में हो वर्णेन करता नया नाम्रपर्णो नदी मे हो मोतियों वी उत्पत्ति 
बतलाता आदि । 


दृष्पयत बदि-समप के भेद 


जातिरूप वविसमय बी भाँति दव्यगत कविसमय के प्रो तौत प्रदार हैं। 
बसनत्‌ टव्य के उल्वेख बय उदाहरण अन्धवार वर मुष्टिद्राह्मयतव अथवा द्ूचोगेदू- 
यह्य वर्धेग करता एवम्‌ ज्योत्स्ता वा बुम्भायप्रवाह्मत्य अर्थात्‌ पड़ों में भय 
जाना वधित करना है। स्पष्ट है कि न तो अन्धकार मुदृढी मे पतदा जा सकता 
है ओर न चांदनी हो घड़ो मे भरी जा सती है, फ़िर भी कवियों ने वविसमय 
है अनुसार इस प्रगार ने वर्णन जिये हैं जो आज भी सटृदयभमाज भा चित्तद्धादन 
झारते हैं। सत्‌ दृव्य दे अनिदस्धन वे प्रमाण में हृष्ण पक्ष मे ज्योत्स्ता बी विद्य- 
मानता होने पर भी उसका वर्ध न ने करता तथा सुक्लपक्ष में अन्यकार ने' होने 
पर भी उसपा अनिदस्धन गरना है। सच तो यह है वि प्रत्येश मास दे शर्त 
पष्त और श्ष्ण पक्ष मे चाँदनी वा रूप तो प्रायः एक सा ही रहता है, पर लोव- 
श्यवहार वी भाँति यावि व्यवहार से भी एवं को उज्जवल पश् और दूसदे को 
तिमिर पक्ष वहा जाता है। यह सथन एक प्रवार से 'दविसमर्या बाहों अनु- 
बतेंन है । द्ृब्ययत तियम वा उदाहरण मवयाचत्र में ही चन्दद वो उत्पत्ति ददा 
द्विमालय मे ही मूजपत्रों का ठदुभव दणित बरना है । ऐसा बरते समय वर्दिगध 
इस तप्प को ओर विशित्माव भो ध्याव सी देते वि चन्दन तथा घूजंपत्र अन्य 
स्पानों पर भी उत्पत्त हो सबनेहैं। बवि-समय का यह सिद्धान्त विषय प्रवीरणंद 
डब्यों में भी घटित होता है । उदाहरण प्तौरमपुद्ट तथा क्षारसमुद्र बी एबता 
निरूषित बरते हुए दोनों हो प्रदार वे समझे में भगयान दिप्यु वा शयन तथा 
लद़मी बी उत्पति दा वर्ष बरना। वास्तविवता तो यह है वि क्षीर रुखुड़ को 
ही उपयुक्त दोनो बारयों के अधिप्टान का थेय प्राप्त है, विन्तु कविन्यकय ने क्षीर- 
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गापर और धारगायर वी एकला निहृतित कर दी है। हगौ प्रकार सागर ढपा 
मद्ययागर में ही ऐप वा निश्षण कर कवियों ने वविन्ममय झा ही विर्वाह 
डिया है बयो हि गा आदि सदियों वा संगम एक ग़ागर से होता है जवेकि कवि 
एव अपनी झुविन्यएप्परा अपवा रविनामपशद्धति का प्रातर करते हुए सागर के 
शाप सात धमुझे ऐौ एकता का ही वर्णद कर देते हैं। 


जिपाण कबि-सापयों के लप 


काप्प में कियापत रूपी के भी बरेक अरार हवि-्यमर में वर्णित हैं। अमतू 
कियायत निरस्त बा शम्दस् तरियागत अपत्य इह्पता से है) कविन्‍्मय की 
सुदौद वराप्रा में राविंशात में बकवाकमिपुन का जलाशय के घिल-मिल तटो 
पर एपड.पृपर रूप मे रहना हथा बढ़ोर पत्ती बद ज्योत्तापान करता एम 
प्रसार झे शिदरशत का प्रमाण है | स्यावहारिक दृष्टि से चत्रवाकमिपुन की 
दिपोग-क्रिया और घशोरियों दी 'धर्दिकापानडिया अग्रत्‌ है तपापि कदिसमय 
है अनुणार एस अगर का वर्णद करना अरिदाएं है! डिवाएप मं से सतू का 
अनिवदधनलत भी अत्यन्त श्रणिइ है । उदाहरणाय॑ दिन में मीलोत (गीलसमस) 
का विकाम मे होता ढथा रात्रि में शेफ़ाणिदा के पुथी का शाक्षा से गिस्ना भादि 
मर्षन पपरिषत किये शा गरते है जिनमें कबिनामय निहपित सिद्धाले का ही 
कंगन मार हुआ है । डियांगत गियम के मल्तर्गत शीह्म ओर वर्षा काल में भी 
होते ते ओोफिताआूजग का बेशल बहाल वे हो दर्गन करता तथा समस्त 
ऋतुओं में होने वाले परयूरन्‍्तृत्त एवम्‌ ऐेडरीवरि को केवल वर्षाणत निरिष्ठ 
करना "निप्रम! के अख्तगंत विपय हैं। अभिप्राप यह है कि कविश्रामण के अत्त- 
गैर जानिगत, दरव्यगंद और कियागंते हपो वे गीगे-दीर भेद होने मे उनके मं 
रुप बद जाने हैं। 
मुधक्त कवि-्तसय का विश्तेषण 

राजशेप़र मे गुणयत कविन्समय बी स्थापना करते हुए लिषा है कि 'अस्त्‌ 
अर्थात्‌ सोक मे अविद्यमान गुधों का टिबस्यत करता; क्विन्समय के अनुमार 
है इसका ह्पप्टीकरण करते हुए यह रहा जा एकता है दि भोतिर पदायो में 
हो शुरतत्व, री और पीतल आईि गुण होते हैं। किनयू अमू्ते भावों मेवे 
नदी होते तथापि कवियों ने यश और हात्य से बहप विपयो का भी झुप-वर्णन 
करते हुए उन्हे श्वेत यर्ण के हए में विवेजित किया है लो कवि-समय की परम्परा 
के ही अनुर्प है। अप्श और पाप आदि का वर्णन हृष्णहय में करना तथा ऋषध 
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और अनुराग आदि का वर्णन खत वर्ण ने रूप मे वरना कवि-रामय वा ही परि 
पालन है, क्योवि इत पदार्थों दो भावात्मक सत्ता होने के कारण बेवल उठकी 
अनुभूति हो को जा सकती है। कविया की छतिया में यश वो घवलता और 
हास्य बो गुक्‍्ल॒ता दे अनक उद्माहरण उपलब्ध हैं। पाप और अयश वी बालिमा 
समा श्रोध और अनुराग वी लालिमा का वर्णन बरते हुए कवियों ने अनेव प्रकार 
के कब्पता चित्र-्अवित किमे हैं।कदिसमय बे इस ग्रुविधान में एक बाठ 
उल्लेखनीय हे और वह यह है कि यद्याप ससार म बुदालिया और कामियो वे 
दाँतो कारक्तवर्ण कमल कलिया वा हरित वर्ण एवम्‌ प्रियमु पुष्पो का पीतवर्ण 
प्रसिद्ध है, तथापि दविया से कवि समय की प्रसिद्ध वे अनुप्तार उसवा वर्णन श्वेत 
और श्याम वर्ण बे रुप म॑ विया है । इससे स्पष्ट है वि लोक मे विद्यमान ग्रुपों 
का अनिवन्धन वद्िसमय बे अनुसार वर्णित होता है ॥ यह भो देखा जाता है कि 
साधारणतः कवि-रचना म माणिवय का रग लाल, पुष्पा का श्वेत तथा मेधों वा 
डृष्ण वर्ण बणित करने बी परम्परा केवल मुण-नियमा वे अनुबूल है यद्यपि पुष्पों 
के अनव वर्ष होते है तथापि स्मित बे उपयान ने रुप गे पुष्पो के बित्रण में 
उनपा केवल श्वेत रग ही उल्लिखित होता है। शृष्ण और नील, दृष्ण मौर 
हरित, इृष्ण और श्याम, ऐोत और रक्त तथा शुबल आर गौर रगो वा समान 
रूप से वर्णव करया भी 'रविसमय' ही है। इसी प्रवार मिश्रित आदि वर्णों से 
भी एकता समझती चाहिए । बविया द्वारा ओग्ो का भी श्वत, श्याम, दृष्ण और 
मिथ आई विविध वर्णों म वर्णन विया गया है जो वविसमय के ही अनुरूप है 
राजगेखर ने कविसमय के अनुसार गुण वर्णन करने थे अनेष॑विध उदाहरण 
प्रस्तुत दिये हैँ, जिनम न बेवत उक्ति चमत्तार और आलज्ारिव उत्र्प ही है, 
अपितु विविध विषया और पदार्थों वे गुण-वर्णेन द्वारा उनको वर्धोचित सगति 
भी सिद्ध बस्‍न हो चेष्टारी गई हैं। महाराज भाज की राजसभा में एक 
समस्या वी पूर्ति बरत हुए एक कवि महादय का दृम्त प्रयोजन से अपना मातसिक 
विधाद व्ययत करना प्रद्मा था कि वही सहाराज भाज वी यश-धवलिमा उनकी 
पिया दो जलवावली का भी घवलित न बना दे। काव्य-रचनाओ मे इस प्रदार 
को वारददसध्यपरय ओर चाद चमत्इतिपूर्ण अमस्य रचनाएँ मिल्ल सवती हैं। 
हवाये तपा परावासोप छवि रामय 


कविन्‍्समय-परम्पय मे स्वग्य और पातावीय कविन्समय दर्णव री भी 
पद्धति रही है, डिसरा परिषातर वरते हुए बवियों ने अपनी रचनाओं को रचि- 
कर और रमणोय दताया है। उदाहरणार्थ चन्द्रमा में शग और मृग बो ढिसने 
देखा है, दिस्तु कविया ने अपधित मुदृदवा के साथ उतया वाब्यगत वर्षेन रिया 
है । इसो प्ररार बामदेव के धइज बिद्ध यो यही मरर तथा वही सस्प रुप से 
चित्रित हिया गया है जो उदिठ नही है, क्योति तत्वत' सत्त्य और सकर वा 
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ऐप सम्श कर हो उसका पर्णव रुस्ता गुकितिट्ंगत है । कवियों वा रुहय है 
हि दे पोल हे वर्णन $े शमप शग बात का घ्यान रखें हि पुराणों में घदगा 
पी उलति करी अर्ि "कि हे केत से बनित हुई है और बही समुद्नमपन डी 
देना उैशपुद मे) ऐसी हि मे कवियों हे सिए उचित है हि वे उतहे पर्णन- 
हद को पृषरुशूपर्‌ ने गण  शह भी एश कविमय का ही अताप है कि 
ददुगादजन्ध पद्धात भगवान शंरर के मस्तक पर बाल-झूप में हो दधित किया 
जाता हैं) कधियों ने से केस बरकंग (कामदेव) हा वर्ण मु्वृहप मे हो किया 
है भरितु थे अगूते कप रा बर्ंत केले मे शी हतहतय हुए हैं। दूर्यशाक्कार 
मयूर बढ़ि दा झतर है हि शो हो पुराणों में डादश हूपों की प्रदश्शा का 
इल्नेष डिय गय। है, विन्यु शवि-रफताओं मे उन्हें एक ही सपजना चाहिए) 
3 पकार जाराणण ओर माधव का ऐस्प चित्रण उसी प्रकार फविनापप 
के अनुर्प है, थिए अरहार कगया और सम्पदा की एफवा का वर्णन । कविशसप 
में चित्रित इन हवस पिपयों को एकता डे अहिखित पाहासीय ऋतिसगगो 
हैग प्ररिषातत भरी कवियों की हृतियों मे विदयान है। उदाहरणार्ष पाता 
नियाए नाग और पर दोडो शिल्-पन्‍्ल थराति हे है, गयोएि पेष को मागराज 
दैषा वागुक्ि को मर्पेयज बड़ा जाता है, किस्यु कवि-्यपय के अनुरोध प प्राचीन 
कवियों ने दोहों का दर्शन एक ही एप मे किया है। सी प्रक्वर दें, दारव 
और अपुर ये तोनों शिल्ल-भिन्‍्त जाति हे हैं, डिस्तु महाकदि बाणभटृट ने काद- 
स्वर ढ़े मंगतलाबाण मे दोनों का! वर्णन एक ही रुप में डिया है। वेखुत सभी 
देयों और दातवों को अगुर बहता चंवित तहों है, वयोड़ि हिरखाक्ष, द्ि्य- 
कु, प्रद्माद, विशेषन, बली और बाण थादि दैत्य हैं। विप्रचिति, शंदर, 

नम और पुनरोम आदि दानव हैं तया वत, दूत एवं वृषपर्वा आदि बुर हैं। 

करविों मे उसके मूल अंतर रा ध्यान रखे दिला उतवा जो काव्यगत दर्णन किया 
है, वह केक्‍्ल कवि-समय के बनुस्ार है। साशण यह है कि राजशेपर ने करवि- 
प्रमय जंगे महत्वपूण विषय का ठदबादश कर निश्चय ही एक महत्वपूर्ण कार्य 
ढिया है, करोड इस विषय की ओर था दो सत्य बाचायों का ध्यान ही नहीं 
गया था था उत्दोदे इसका महत्व हो ने समन कर इसकी ४ऐेक्षा कर दी थी। 

राजगरेधर ने झग विषय मी महत्रा समा कर उसे कास्य-सुप्त नही रखा #पितु 
पते; जागून कर दिया । 

उपसंहर 
पु परिच्ठेशें मे कविन्समय अयवा कृव्य-हडियों या जो विवेदत किया 
गया, वह मुल्य: हसारे बारतोय काव्यसाहचित की कमागठ एरावराओ से ससव- 
खत है। इसके अतिरिक्त विसव-याहिय के डिगिल्ल हपो में भो इसी प्रकार 
का कवियमद मिलता है जिसे अग्रेजी मे 'पोइटिक कम्वेदांस' के हुप मे लाध्ष्यात 
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किया गया है। इन कवि-समपों का एक महत्वपूर्ण आाघार उतवा सांस्ट्रतिक 
घराठल है । आज जव विश्वडीवन के बालोह मे विश्व-सस्कृति और विश्व-दर्शव 
के रामस्वय को चेष्टा वो जा रहो है तो वाडमय के मधुरतम रूप काव्य-साहित्य 
के उत्त मे प्रवाहित कविन््मयों की मूल चेतना का अध्ययव और अनुशीतन 
करते हुए उसे मानव-मत्र के सामान्य घरातल पर विवेचित करना क्‍या कम 

झ्ृहणीय अथवा न्यून रुचिवर होगा २ वकयब्य के अध्येताओं को इस दिशा ढ़ों 
ओर ध्यान देते हुए ववि-समयों के महाप्तायर से सस्‍्कृतिप्रयूत रत्त-कपों के अनु 
सधात भा अवश्यमेव प्रयत्व करना चाहिए । 


[4 
काव्य-स्ना में प्रतिभा का महत्व 


करत शायद के प्रणुरण वो यादि बस्दो है । बचाएं मै राय 
का विदेन करते हुए उगे सर्ोगरि महा झयत की है। पंछृत कासय- 
मास में तो जहा गुषअंएद रर्देश हिंदा गया है। दो तो काव्यलर्डना के 
हैतुशादों में पुलति और अम्याग को मी ध्रमोष्ट गैरशाष्व रहा है हिसयू 
'परिभा' दे प्रप्मुण वे भी वहमावर हैं। इससा कारण यह है कि प्रतिमा वाब्य- 
सर्गा वी पूल शब्ति एवम्‌ छोजहपा है, मिगरे अगाव मे श्रेष्ठ निर्माण की 
कराता ऐी ही महों जा इरती। बाबर डे अत्य हेतुओं का सापेक्षिक महा होऐे 
हुए भी ये प्रतिमा की भी पयोतिगंदता रही शत वर सकी, यह हुक सुनिशिकत 
घारषा है। 
प्रतिशा हर स्वहप-विशतेषण 

संसद काबयजाा के प्रा: गाल आचाएँ ने प्रतिमा के छवाएपरविश्तेषण 
और महत्व का प्रतिपादत रिया है। गरतेयर ने काव्यम्रीमास के अंत 
प्रतिणा री एस्याण कले हुए उसे "शा #सययाआरईसा् बरी खत पु कमाए - 
मम्यदापि शष्ाविप्रमधिदृदश अतिमासपति वा प्रतिभा” बहा है हो अभिनवुष्त ने 
अूर्ववालुनिएणि्षमा परगा' को प्रतिभा छा ्वह्पसक्षण निर्दिष्ट कर उनकी 
आश्या पर्णतीयवस्लुविषशूतरोस्तेखशालित्व के रूप मे की है) मम्मद के अनु 
सार कषित्वदीजर्प एक 'मंल्वारविशेष शत का नाम पति है तो मद्य्वौत 
कै मत से 'दवनवीसोपशातिनी प्रजा को ही प्रतिभा वहां जाहकती है। बाममद 
ने सलवि की उ्त हर्वतोगुधी दुद्धि को पति माता है जो 'प्रमलपदनब्यर्ष- 
पुषत्युद्बोधविध्यायिदी” होते के शरण अपनी सर्वे प्रत्छुर्म कजी है। इस 
डियय में पंड्तिराज जगन्नाथ बपता मौलिक बमिभत रदते है। उनके अवुधार 
फाध्यप्रट्दानुकूलशब्दापोपर्रति को ही ;॒तिया की मद प्रदान डी जा सकती 
है। दाायों के उपुकत प्रतिस्ा-विषयर विचारों से यह तिप्कयय विकलता है कि 
कवि के लिए प्रतिशशनी होगा अतिवार्पत: वावधर है, ब्योकि प्रतिमा के 
अभाव भे सक्ताव्य का प्रकरण हो ही नहीं सकता। प्रतिभा ते बत पर ही 
कवियों में नूतन कत्मताओं का उद्वोद कौर झोन्दवॉगुभूति की क्षमता इताल 
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होतो है। यदि सलवियों म प्रतिभा का जागरण न हो तो वे नवस्सरचिर 
काब्य वा निर्माण कर ही नहीं सबगे ! प्रतिभा वे वारण ही बवि-ससार के 
प्रजापति कह जाते हैं और अचेतन पदार्यों मं भी चेतना वा संचार वर उनवी 
यथेच्छापूर्वत रुप-सजना बर लेत हैँ। काव्यणास्तियों ने याव्य की अभ्यर्थना में 
जो बुछ अतिगयावितपूर्ण सस्तथ प्रस्तुत किया है, उसवा वीजभूत आधार कवियों 
वा प्रतिमानौशव ही है। वस्तुव वाव्यवार एक ऐसा अदभुत शब्द शिल्पी है 
जो प्रतिभा द्वारा अपना बाखिलारा प्रदर्शित गरता हुआ जड्यत्‌ पदार्यों में भी 
चेतना वा अपूर्व मत्र निस्पदित वर उन्हे शब्दव्रहा' का पर्याय बना देता है। 
समार वी अभद और गहित वस्तुएँ भी कवि प्रतिभा वा सयौग प्राप्त कर चम- 
लत मणि रत्त वी बातलि धारण कर लेती हैं। यदि ऐसा ते होता तो वरुण, 
वीमत्म और भयानक आदि रस भवत्रा लावोत्तर आनद वी सिप्पत्ति बंग्रे बरा 
सवते थ ? बस्तुत प्रतिभा के आधार पर हो कवि वा अह आत्मप्रसार करता 
हुआ विश्वात्मतत्व के रुप म विगलित हो जाता है। 
वया प्रतिभा हो दाव्य स्जता का एकमात्र मूल हेतु है? 

काव्य-पर्जता था हेतु केयल प्रतिमा को ही स्पीरार किया जाय अथवा 
प्रतिमा, व्युत्पति और अन्या्त के समीज़्व स्वरूप वो? यह एवं ऐसा 
प्रश्त है जिस पर जाचार्यों न भिन्‍न भिसन दुृष्टिवोणों से अपना विवेचन प्रस्तुत 
विया है । बुछठ आचार्या ने 'सर्वे पदा हस्तिपदे निमस्न ' वे अनुगार प्रतिभा वा 
हो अगी रूप म मान्यता प्रदान वर अन्‍य उपयरणो वा उसके अगरुप मे निरपित 
शिया है तो वतिपय आचाये इन सवकी प्रथा पृथत्र सत्ता मानत हैं। हमारे 
मतानुशार गाव्य सर्जय ना मौजित हेतु तो प्रतिभा तत्व ही है जो राजावे 
समान क्षपना शीर्पस्थान रपता है तया ब्युत्पत्ति और अभ्यासादि उपादान 
*राजपरियार' के समान उनके सहयोगो था शोभाधायव अग बंतते हैं। जिस 
प्रवार जडयेतन वा सघातस्वरुप हमारा व्यवितत्द भौतिय और आत्गिक चैत- 
साभा वा सम्मिश्नण है, जिसवी जदचेतना और आत्मचेतना भों पृषत पृषत नहीं 
विया जा सवता, उसी प्रकार वाब्य-रथना बे अखड़ स्वरुप में प्रतिमा भादि 
तत्वा का सयाजव ऐसी अदुभुत रासायनित्र प्रश्षिया मे होता है वि उनती शस्य- 
परीक्षा ब्रना न तो समुचित ही है और न समाधित ही । साहित्य के समस्यया- 
त्मक स्वरूप वो भाँति उसमे भी प्रतिभा आदि तत्यों वा सम्मिलन रहता है, 
जिममे किसी भी प्रवार वे साहित्य की कस्पना नहीं को जा सकती । अपने 
बथन वी पुष्टि ने तिए हम वुछ प्रमुय आावायों वे विचार का प्रस्तुतीकए्ण 
आवश्यक समझत हैं, जिसस इस विपय वा र्पप्टीव रण हो सत्र ति बाब्य-हेतुआ 
के रूप मे प्रतिमा तथा उसर सहयोगी उपादान कौन-यौोत से हैं और उनकी 
सापेक्षित महत्ता वा निरपण डिस प्रवार रिया जा सपता है ? 


$॥ 


पिमिल स्ायाएं के अधिगठ 

सिदत हे इस प्रमंद में दशा एर्ेशपस घया आये भाणह की और 
बाद ई शिसोने शप्यनारंना रे तिए अस्धायय हैतओं डा उस्ोष करे हुए 
शो वहू रण [बीएर गिश है कि झथनरंता ही क्षय किसी प्रतिगादाल 
अ्यत्ति मे हो होती है। उस्होंने गाएयजात, वासविदृगत एवं ससय विवश 
बनोए दर सुलति पा 'डार्यः अाययविशदर्स द्वारा अस्याग वी और भी 
प्रेत रिश है, हिलु झबरों दृष्टि में बतिल्तिभा हीं महिया गर्द्ाए है” 
प्रामर्‌ है एह्ी आएाएं दप्ये मे शमद पी भरति बिता डा एप 
फपपंद रे वर दीरों के शमुदि रू थे है बाधना्गा का हेढु अुगधित 
तय है। उन मो। है कि. रद डिगी डालर में 'पूगराुणाकुबछो 
शीपरा/ मे भी हो, हो! भी बह बपती खयुति और मस्यागर दथ बी डी 
उपामता राणा हुआ. भाजीआाया वा अनुदह प्राण कर सजा है / आचार 
बाल मे सोड़, विदा और प्सोर्ण गायक दौत रगोंगे गम क्राण्ायों दो 
हयात ररप्रपा मे मोरबूतखान, ड्ितोय में रगरा शाह करा दूटीए 
मे स्णाव, भमिषोग, पृदसीया, धवन प्रात और अपार नाक ष्हू 
तो का इस्पेछ बसते हुए बधियोग' अर्पादि वाहन पा पक 
'रविल अत पशरी' माता है। उता गत हे हि वृद्धमेश मे रचा में कस" 
विद्याविषयक दलवाननि होगी है. वो अरेक्रण हें पी मे पर गया ससदती फ्री 
हि मिमतो है। बबधात द्वारा चित्त मृत बर्षो के बोध मे व होता है। 
शान ये इ सबक! काव्यात झेधिक मेहर यवछ झरार दिए है डिनत 
वे भी एए दघ वी अपछेता कही पर रे हैं हि बासवा बह 
विए प्रतिभा ही वास्तविक बोज़ है। बाबा छट़ ने है दिकय गो हु8 
मिल व मे विशेगित किया है। झहहोग सदा औप याद ना ०७ 
के दो पार विर्धाित कर जसतिद रहना अतिश को ही कल 
कण का मुठ हेगु माना है उनके मतावु 


ुगार उतपादा प्रतिमा की उतदि ५ 
'मुलति हे होती ै कौर सह का गहश शीश रा सार 


त्रिया है कि जिए मगर खगिन स्वर्ण 


इस विपय मे उन्होने उदाहरण देते ढुए री 
के परिकाएय और शोमर के लिए समुचित स्यादो रो बोला 20 
प्र सना हतिमा के परिणतार और सक्तार के निए का टिक 


लकी हुमा हैं कि 
भी बाउनीय है ।* इस विपय में आचार्य आहर्देवरशेन का ईसग है 


. शामह : काब्यासंदार [|5 
2, दण्डी ; काम्याद् 04 
3, इद्रद काव्यालंकार /6 
4बड्ढी (4 
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ने प्रतिभा वियमान है तो वह पुरतन और परग्परावणित विपयो मे भी नवव- 
बोन्मेप वर सपता है। उन्होंने व्युत्यत्ति वी अपेक्षा शक्ति को महत्व देते हुए 
एक प्रश्ार्ल प्रतिभा वी ही सस्तुति की है, और बतलाया है वि शकित ये द्वारा 
अव्युत्पतिजन्य दोषों वा भी निरावरण विया जा साता है। 


ब्रतिभा के श॒प प्रकार 


वाध्यम्रीमासावार राजशेसर न वारयिती और मावयित्री वे अधिषात से 
प्रतिमा पे दो रुप माने हैं । वारविश्री प्रतिभा का सम्बन्ध ववि बी काव्य-निर्माण 
शक्ति से है तो भावपित्रो प्रतिभा वा प्तम्वन्ध भावव अथदा सहृदय वी उद्भावन- 
पब्ित से । राजशेखर ने उक्त दोनो प्रवारर वी प्रतिभाओं वी महत्ता बौर उप 
पोगिता पर बल दिया है। उन्होने प्रपम प्रसार जौ ब्रतिभा मो कवि वी उपकर्तोी 
तथा द्वितीय प्रयार वी प्रतिभा का बवि के श्रमाभिप्राय की उद्भाविवा बहा है 
जिसवे' वारण कवि का व्यापार-्तर सपत बनता है। दोनों भ्ररार नी प्रतिभाओो 
में बपि-प्नज्ञा ने तत्त्व अवविहित हैं। सच तो यह है कि प्रशा वे माध्यम से ही 
प्रतिभा वा परिचय प्राप्त होता है। राजशेयर ने बुद्धि के तीन रूप (स्मृति, 
मति, प्रज्ञा) निदिष्ट कर अतीत विषय या स्मरण बरने बाली वृद्धि वो 'स्मृति, 
वर्तमान वा बोध वराने वाली बुद्धि को 'मति! तथा अनागत वा ज्ञान वराने 
'्रज्ञा' बहा है । बुद्धि वे इन तोनो रूपो में श्रमण भूत, वर्तमान और भविष्य दे 
उद्वोधन नी शक्ति विद्यमान है। यहाँ एवं वात स्मरण रयने पोग्य है और 
पह यह है ति राजगेखर ने तो प्रश्या का सम्यन्ध बेवल भनागत युग से ही जोडा 
है, फितु वास्य प्रशाग के टीवाडार थी विद्याघर चत्रदतों ने उसे “ब्रैद्ालिवी' 
बहा है जिसना अभिप्राय यह है वि स्मृति वा सम्बन्ध जतोध से, यति वा अना- 
गत से, बुद्धि वा वन॑मात से ओर प्रज्ञा वा तीनो कालो से है । आचाय॑ विधा- 
घर ने शाघ्त्र और वाब्य वी याणी वे दो क्रीडाक्ष तर मातवर शास्त्र मे प्रज्ञा वा 
बाप स्वीवार क्या है तया वास्य मे प्रतिया का सचरण । इस विवेचन से 
यही तिष्पर्ष निवलता है वि भारतीय आचार्यों पी प्रतिभा के विधाल साआज्य 
में भ्रज्ञा दो भनुर्रे एणा स्वीह़्त है और इत दौनों वा मणिशावत-सयोग पावट ही 
कोई भी रलाकार अपनी बृति मे सफ्स हो सकता है । 


'ग्रदिभा', (धरक्त' ओोर ब्पुस्पत्ति का राग्बन्ध 


वाजगेधर ने उन्ही वदिया को श्रेयस्पर माना है जो प्रतिभा और य्पुत्यत्ति 
के गुणों से समस्रित हो। उन गुणों बे आधार पर उन्होंने कवियों बे क्रम 
बाब्यन्य वि' और 'शास्त्रकवि' नामक दो पेद विये हैं और लिया है कि इस 
दोनों भें बाई भी कदि विसी अन्य से होनतर नही है॥ एक विशेष बात यह है 
दि राजशेखर ने अधिवाश आदायों को भौति प्रतिभा! और “शक्ति जो अभिन्‍न 
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हप में पहु्ध तकर 4 दोनों मैं अौवर अर्पेजद माना है। उनके मतातुमार ता 
इस: देदार बाय्यरेत: अर्पाद शशि ही हाय मे एडमा्र हेंठु है। उन्होंने 
फत शी एक गो समाधि मंशा मे अमित कर उगे बाब्य-यर्जता का 
बलरिश प्रघण और अम्पार्गं रो बाह्य प्रयल बहा है। इन दोनों प्रयलो की 
बअपोशन गरि/ मो उद्भागित इरना है। उतता मत है कि ब्रतिमा और 
घुल्ति दास बवित्य-गति पी ऑइसाए होता है । एव प्रवार से का 
ही प्रतिमागस्वल भे पर स्पूाल पा जो मरता है। अभिष्नाय पहे है कि गज" 
शेधर के मगनुगाए प्रतिभा मी अपेशार। शब्द अधिक है 
संधि औरणारिप दृष्टि मे एस दोनों में बोई अगर नही है। उसहों के 
दो रूप (फारपियों और आावदित्री) मात कर बार 
ऑषदेशिदी संशर तीर प्रषार जाते हैं. और बततापा है जि रहना प्रति 
जाम के संस्कारों पी बपेणा रुपती है जद बाद्ार्या ईतिभा 
संस्कारों में उद्वुद होती है 
काएण मंत्र, संत्र, हथा गुर्वापदेश आदि हैं । 
सह्कार-कास कवि का शेहिक 
सदमे में मंगल और प्यामदेव नामक विंदानों के प्रतिभा-विषयक यो 
उल्लेख कर यतलाया है हि प्रति और सति के वध कावाई का 
बा दृष्टिको' विपरीत है बयोर्कि 'प्रतिभा 
अपेक्षा 'घ्युत्पत्ति को ही वात्य वी मूल बार मानते 
झाजाये मंएल ने किस काते में कौन-सा कवर्स 
शेघर द्वारा उद,त दिये गये उनके मत इतना अतुर्मत 
पपएदय ही कोई अशर्तिवू्त आचार्य थे जिन्होंने 
मु कर स्वतंत्र रीति से बाव्य-समीक्षण किया था । 
प्रत्तिमा के साधार पर कवियों के भे रे की 
राजशेयर ने गज, प्रौर औपदेशिकी सज्ञक ऐं। प्रकार 
कारवित्री प्रतिभाओं के आधार पक ही कवियों के 
आस्यात्तिक लौर जौतदेशि7) माने हैं। सास्थव कक होता है। आध्यासिक 


साथ-साथ जस्मास्वरीय स्कारों में ब्रेड अपदेशिक के 

कवि की भारती शास्प्राम्याग दाग उदार होती 'बकता हैं। शा 

काम्य-प्रस्फुरण मत्रोपदेश आदि अनुष्ठान [वि आदि की 

का मत है कि सारस्वत और कवियों की * द्वार नबी की 
छ्कारो की की< 


आँति प्रकृतिमधुरा दी लिए तंत्र मंत्रावि दिफार्णित टोनो प्रकार 
आवश्यकता नहीं की ' कोर के विधायदर यदि पवॉ त वश 
के कवि अन्य अनुष्ठान भी करें ९४ 
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शाभादन्दित भी हो सपते हैं, हरोडि बनेझ बार सहज बुद्धिमत्ता भो अष्पात 
मोर देरी शत से और अधिक प्रोद्भादित हो जाठी है । इन तीत प्रवार के 
बवियों से 'सारस्यत' कवि ही सर्वश्रेष्ठ है उन्दी रचना सर्वेया पूर्ण और 
स्वतत्र होती है जबकि आध्याश्धित दवि वा तिर्माण सीमित भी हो सजा है 
धोपदेशित कवि बो रचता मुस्दर होते हुए भी क्भी-भी सारहीन ीहो 
बाती है। विद्वानो वा मत है हि यो तो वाब्य-रचना बरने वाजे कवि अनेक 
प्रकार के होते हैं, वस्तु ममस्त वाब्य विद्या में निष्णात, बुद्धिमात, ई ताम्यास, 
मजानु छावनिष््ठ और दैँदी शवितरमम्पल्‍्त वचि घिरत्र ही होते हैं। वस्तुत' ऐसे 
बब्ियों को ही 'वविराज पद में जलरत दिया जा सरता है ॥ आचार्यों ने बाव्य- 
गरिमा वे प्रसार वी दृष्टि से प्री वजि-्वोटियों बा विचार डिया है शिलरे 
अनुनार बुछ बवियों का क्षेत्र उतते निजी वाम प्रयैन्‍त ही व्याप्त रहता है 
तथा कतिपय कवियों का सुहृदयगोप्टियाँ पर्यन्त। ऐसे कदि लो चहुत बस होते 
हैं जितवी रचना मभी प्रकार दे सहदयो को वाणों पर नतेन करतो हुई उन्हें 
अजरता और अमरता प्रदान बरती है।इस दिपय में एवं विद्वात का 
ब्रधन है +- 

एवस्थ लिष्टति बजेग्रह एव वाब्य- 

मन्यस्प यचछति सुहृदुभवतानि गवतू 

स्यस्पदिदेगूध्ददने प्‌ पदाविशश्वत्‌ 

कस्थापि सचरति विश्वजुतृहलीव ॥॥ 


ध्युत्पत्ति और ध्तिधा पारस्परिक सहयोगी हेतु हैं 


मो हो विद्वानों ने प्रतिभा वी ही बाव्य सना बा भूल हैतु माठा है। वि 
धयुत्पत्ति का सहयोग भी अदेब स्थतो पर अपेक्षित ओर वाउदीय होता है। 
काव्य इृतियों वे परिणोन और बाव्यशास्त्रीय प्रपो वे अध्ययन पं स्पप्ट है दि 
जहाँ प्रतिमा और य्युन्पत्ति वा ठुतनास्मत साम्य विदेचित विया छाठा है, चहाँ 
प्रतिभा का पक्ष अधिद प्रवस और पुष्ट सिद्ध होता है। अनेड वार बवियों परी 
प्रतिभा उतरे अच्युत्पत्तिजन्य अज्ञान वो आधृत बर उनकी दुरदेतताओं वो क्षी् 
बना देती है तो बभी-द भी काव्यगत ब्युत्पत्ति द्वापा उप्ती अधिभाजस्य प्रश्वरता 
को गवीन आवोस्सामिन जाता है। विन भो वाम्यन्द्ति मे प्रतिमा बीर 
ब्यूसत्ति वे अशों वा अनुपात जिस हप में समाहित है, ईरा अखेपण बसा 
तत्वाधितिवेशी समालोचका ने सिए सहन सुलभ है । एवं दिद्वाल ने तो शब्द" 
झवित वे लाक्षणित्र अर्य वो ही 'प्रतिभा' दे नाम से अभिद्ठित दिया है । उत्टुता 
कवि का प्रतिभा-प्राउर्ष्य दो ब्युत्य्ति वी खमता में अधिदवरेष्य है. हो, बर्णपि 
मगत बादि द्ाचौद आयायों ने व्युत्यत्ति को अतिमा दी अपेक्षा शेयती भी इहा 
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है। हमें यहाँ दस विवाद में परने से कोई प्रा प्रतोत नहीं होता कि उन दोनों 
में किततो प्रभुसत्ता प्रदान की जाए। हमारे कथन का तो मूल मंतव्य इदना ही 
है कि प्रतिभा और व्युतत्ति दोनो ही काव्य के आवश्यक हेतु हैं और दोनो एक 
दूसरे के विरोधी न होकर परस्पर सहयोगी ही हैं। ब्युत्पत्ति के बल पर कवि 
अपने अशक्तिक्त दोदो को धृच्छल एवं विमप्ट कर देता है तो प्रतिभा के बल 
मे ब्युत्पत्ति-्जन्य काव्य की विवप्टता और शास्त्र-दी दु्बहता को काव्यसवेच्ता 
प्रदान की जा सजती है। इस विषय में आचार्य राज्शेखर का यह निर्णय हमे 
स्ेया भुमान्य प्रतीति होता है कि प्रतिभा और व्यृत्पत्ति दोनों ही अयवे सयुक्त 
स्वरूप से काव्य-रचता की उपकर्षी होती हैं । लौकिक उदाहरण द्वारा दोनो का 
अन्योन्याधित भाव इस धकार स्पष्ट किया जा सकता है कि जिस प्रकार तावष्य 
के अप्राव मे रूपसम्पदा शोभनीय नही होती और रुप के दिना लावण्य में 

“उल्कर्ं नही आता, उसी प्रकार प्रतिमा के अभाव में व्युत्वत्ति और व्युत्यत्ति के 
बिता प्रतिभा में सर्वागीणता नहीं आती । काव्य-सोन्दर्य की प्रूर्षंता के लिए 
दोतों का साप्रेक्षिक महत्व है। श्रेष्ठ कवियों की कृतियों में व्युत्पत्ति और 
प्रतिभा का भाणिकाचन योग होता है । 


पंडितराज के मतानुसतार प्रतिशा का सक्षण 


पंडितराज जगन्नाथ ने प्रतिभा का लक्षण निर्धारित करते में काव्य-निर्माण 

' के व्यावहारिक पक्ष को विशेषत: ध्यान में रखा है। उनका प्रतिभालक्षण काब्य- 
लक्षण के क्रोड मे क्रीडा करता हुआ स्रा प्रतीद होता है। रमणीयाध॑प्रतिष्ादक 
शब्द को काव्य कहकर उन्होने 'काब्यघटनानुकूल शब्दार्थोपस्थिति' को प्रतिभा 
कहा है, जिससे यह निष्कर्ष निकलता है कि काव्य को रचना के समय उसकी 
घटना के अतुरूप शब्दों और अथों की योजना पर विश्वेप बव दिया जाता 
चाहिए | पंडितराज के मतानुमार काव्याह्ताद के ज्िए अर्थ की रमप्रौयता 
नितान्त वाँछतीय है और बह रमणोयता तभी सघटित हो सकती है जब उम्के 
उपयुक्त 'प्रतिपादक' शब्दों का श्रयोग किया जाय । इस ग्रदार का शब्दअयोग 
केवल वही कर सकता है जिसकी प्रज्ञा में घटनानुकूल शब्द-योजना की स्फूर्ति 
हो । वस्तुतः काव्य का स्वरूप शब्दमुतिधर विष्णु के समान अनत और व्यापक 
है अत: अनुकूल शब्द योजना करने के कार्यों मे कवि का दायित्व कितना 
अधिक बढ जाता है, इसके विवेचन की को कोई आवश्यकता नही प्रतीत होती । 
सच तो यह है कि पढितरान ने काव्य-लक्षण में शब्द का पक्ष प्रधान माना है, 
जिसके विशाल क्षेत्र में दाचक शब्द के साथ-साथ बक्षक और व्यजक शब्द भी 
समाबिध्ट हो जाते हैं । प्रतिभासम्सन कवि ही शब्दों को प्राणशक्ति से सुपरिचित 
होने के कारण उनका समुचित प्रयोग करने की क्षमता रखते है बयोकि अपनी 
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पाव्य-साधना के द्वारा उन्हें अतौविक शब्द सिद्धि प्राप्त होती है। गोस्वामी 
तुलसीदास जी ने 'कर्विह अरथ आयर वल साँचा' वा तध्य निरूदित बर्ते हुए 
इसी तत्व की और सवेत जिया है । वदि वी प्रतिभा मे एवं श्रवार नो ऐसी 
सूत बूस और शक्ति निहित है जो घटनानुबूत जशब्दा्योपस्थिति करने मे महज 
समर्थ है। कवि वा झब्द-विधात कुशत घमु्े्ठर बे गाराच-नैपुष्य से वथमपि 
्यूतवर नहीं होता जो दथादमसर कप्य-मघान ब सता हु छा अकदि-कू लि दो सफपलत्ता 
प्रदान बरता है। डीवबेंती ने इसी तथ्य को ध्यान मे रखते हुए ज्ञान मे साहित्य 
दे माय-साय शक्ति वे साहित्य दा सी निरपण किया है | प्रमिभा वे भरत-तीर 
पर अधिए्टित कविझूप मारुति मूच्छोय्म्त भाव-सौमित्रि दो रस सजीवनो प्रदान 
बर सरता है। विश्व वे इतिहास रू कवियों ने अध्यवस्ध में व्यवस्था खाते हुए 
जो चम्शार प्रदशित क्य हैं वे इस मान्यता हे सजोव प्रमाण हैं। यदि ऐसा 
ने होता तो महाराज भोज अपने राज्याथित बर्वियों शो 'अत्यक्षर लक्ष दें वो 
उब्ति सफ़्त नहीं बनाते तथा छत्रपवि शिवाजी महयकवि भूषण से एवं ही छंद 
ही बार-बार शुनाने के लिए अनुरोध नहीं कस्ठे । बसस्‍्तुत प्रतिभा ने वारण ही 
काव्यनृतियों मे रमणीयता आती है जिमे ध्यान में रखते हुए 'क्षणे क्षणे या 
मवतासुपतति तदेव रुप रमणीयताया" जँसी बाव्योत्ित युप्रस्िद्ध हो गई है । 


क्ेषत कृषिणत प्रतिमा ही काध्य का कारण है 


पड़ितराज ने बेवल शविगत प्रतिमा को हो वाब्य वा बारण माना है। 
प्राचीन आचाएों ने सवसबोन्नेमेएशालिती प्रशा अपवा बुद्धि तो प्रतिसा रहा था, 
हिल्तु पश्तिराज ने उसका लक्षण 'वाव्यघटनानुकूलशब्दायोपस्थिति” निर्धारित 
किया है, जिसका अपिप्राय यह है कि काब्य शी सपना अपरा रघता मे अनु- 
मूल शब्दों ओर अर्पों की उपस्थिति गरना अतिभा वा वार्य है। उतसे सतठाजु- 
सार प्रतिभा मे रहने वाला श्रतिमात्व एक प्रवार वा जातिविशेष है मिस्त्री 
मिद्धि 'अनुगतावार प्रतीतति' से ने हीपर दच्यल्व आदि जाति की 'अनुभाव प्रतीति' 
गी भाँति होती है । ह_्रतिभा मय समवाय सम्दन्ध से वाब्य वे प्रति वारण बहा 
जा सवता है । उसे धर्ममाप सानने से तो उससे अनित्यता भी सदौशार करनी 
पड़ती है, विल्‍तु उसे निय जाति मानने पर किसी प्रवार को वोई क्षति नहों 
होती । पडिवराज ने वाब्यवारणता ती अवच्छेद रला से उत्ते शिद्ध जाति विशेष 
और खड़ उपाधिहप भी बहा है। उनका मत है हि काव्य की हेतुमूत प्रतिमा 
के दो बारण हैं जिनमे टेदता अपदा महापृर्धी की प्रझनता से उत्पन्न अधदृष्ट 
वृष्यविशेष, वितक्षण स्युत्मत्ति और अभ्यास आदि तोनों हेठुओं दा सपोध होता 
है । यह आदश्यक नही है दि ये तीनों मिलवर ही प्रतिभा ई प्रति दारण नें । 
वाव्यानुशीसत से प्रसट है शि वे सीनो पृथरू-पृषव्‌ सूप से भी गाग्य डे शरण 
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रहे हैं। उदाहरणाय्थ छाव्य-संसार में यह एक प्रसिद्ध जनश्रुति है क्र पचवर्षीय 
कर्णपूर के मुख मे थ्रीकृष्णचैतन्य ने अगुल्यग्रभाग को प्रविष्ट कर उसमें विन्यक्षण 
काव्य-शक्ति का प्रादुर्भाव कर दिया था जिसके कारण वह ब्युत्पति और अभ्यात् 
के अभाव में भी उत्कृष्ट काव्य-रचनाएँ करने से समर्थ हुआ । वस्तुतः तपोपूतत 
महात्माओं और सिद्ध पुरुषों की अतौकिक शक्ति और अनुग्रह-महिमा के कारण 
जब असम्भव काये भी सम्भव हो जाते हैं तो किर किमी जड़ व्यक्त में प्रतिमा 
का प्रस्फुरण करना उनके मिए कोत सी बडी बात है । 

्युत्मत्तिजन्य' प्रतिभा का सम्बन्ध नाना प्रकार के लोकवृत्त, शास्त्र, काव्य 
और इतिहास प्रभृति विषयों के पर्यालोचन से प्रमृत निषुणता से है जिसका सतत्‌ 
अ्रम्याता कवि-प्रतिभा में काव्यज्ञशिज्ञाप्रयोग्य विशिष्ट ज्ञात की उत्पत्ति करता 
है। कहने के लिए प्रतिभा के प्रस्फुरण में अदृष्ट, ब्युत्पत्ति और अभ्यास को 
मम्मिलित कारण माना जा सकता है, किन्तु इस मान्यता में फ्ायंकारणभाव के 
श्यभिंचरित होने की यथेप्ट सम्भावना है। विद्वानों का एक बर्भ इस मत का 
समर्थक है कि उक्त तीनों कारण अपने-अपने स्वतस्त्र रूप में काव्य-सर्जना के 
हेतु निर्धापति किये जाने चाहिए । विश्व में ऐसे अनेक कवि हुएं हैं जिन्होंने 
शास्त्रादि का अध्ययत किये बिना भी ऐसे अमर काव्यों की रचनाएं की हैं णो 
किसी भी व्युत्पन्न अथवा आम्यासिक कवि के लिए सम्भव ही न थी। इसके 
विएद्ध काव्य-सरंना के प्रति अदृष्ट, स्युत्पत्ति और अभ्यास की त्यी को सम्मिलित 
कारण मानने वाले विद्वानों का कथन है कि अदृष्टमान्न को ही प्रतिभा के उद्देक 
का कारण मानता पर्याप्त नहीं कहा जा सकता, बयोक्ति यदि कोई कवि किसी 
एक जन्म में एकमात्र उसी के आधार पर अपनी काव्य- रचना करता है तो भी 
उसके मन में उसके पूर्व जस्मों के व्युत्पत्तिजन्य और अभ्यासगत संस्कारों की 
विद्यमानता सप्रावित की जा सकती है। 'अदृप्टों को प्रतिभा के प्रस्फुरण 
का एकमात्र कारण मानने वाले विचारकों का कथन है कि पूरवजन्मगत व्युत्पत्ति 
और अभ्यास की सिद्धि केवल अनुमान प्रमाण पर आश्रित है, जिसकी तत्वमंगति 
में कोई बहुत बड़ा बल नही है। यदि यह कहा जाय कि उक्त तीनों हेतुओ को 
कारण माने बिना प्रतिभा की सप्तिद्धि नहीं होदी, क्योकि उनके सम्मिलित रूप 
का एक मुख्य आधार कार्यानुपपत्ति भी है तो भी उचित नही है, दयोकि जब हम 
अदृष्टमात्र में कार्य-मिद्धि के दर्शव करते हैं तो कार्यानुपपत्तिरूप प्रमाण के बिए 
कोई अवकाश नही रह पाता ।आस्तिकबुद्धि विद्वानों ने तास्तिक ग्रन्थों से मंगला- 
चरण आदि के अभाव में भी इनकी निविध्य समाप्ति मे उपस्थित व्यभिचार की 
निवृत्ति के लिए जन्मान्तरीय मंगलाचरण की करपना की है, जिसे काव्य-अतिभा 
के प्रस्कुरण मे अम्यास और व्युलत्ति की जन्माँतरीय संगति वे साथ सयुक्त नहीं 
किया जा सकता । पण्डितराज जगन्नाथ ने अदृष्टजन्य प्रतिभा का सम्थन करने 
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के लिए इस सिद्धान्त का प्रबल शब्दों में उल्तेख विया है कि मगसाचरण के 
अभाव मे भी ग्रन्थो कौ निविध्त सम्राप्ति देख १र जन्मान्तरीम मगल वी कत्पना 
मे बरने से वेदविहित प्रमाण वा व्यभिचार होने वी सम्भावना है, विस्तु प्रतिभा 
यो प्रस्फुरणा में अदृष्ट आदि तितय की सम्मिलित बल्पना बरना वेदादिवोधित 
न दोरर स्वप छपित सात्र है । वहाँ पर दिसी व्यकियार दी उपस्थिति न होने वे 
बारण जम्मान्तरीय व्युत्यल्ति और अभ्यास वी सिद्धात-सग्रति की कोई आवश्य- 
मता नहीं भ्रती] होती । अत पण्डिराज मे मतानुप्तार साप्य-प्रतिभा के विपय 
में मम्ुदित कारणता ज्ञान एक प्रवार वा ग्रन्य है, जिसमे वायंजतत वा असा* 
मध्य ही मानना चाहिए । 


पण्डितराल कौ ज्ितयवाद का रिद्धान्त मान्य महों है 


पृण्डिराज वो काव्य#फ्रण से त्रितथथाद था सिद्धास्त किसी भी रूप मे 
स्वीबार रही है। उन्होंने जिस प्रवार एकमात्र अदृप्ट वो प्रतिभा के प्रस्फुरण 
बा हेतु निर्धारित रिया है, उसी प्रदार व्युलत्ति और अभ्यास्त को पृधवता मे 
भी प्रतिमा वा दब माना है। अदुष्टमात्र को प्रतिमा वे प्रति सर्वत्र बारण 
महीं पाना जा प्कता,वयोजि हमारे सम्मुख ऐसे कवियों वे वाग्य भो उपस्यित 
हैं जो अदृष्टमाय के हेठुत्व से विरधित न होकर चिरकातिर व्युत्पत्ति और 
अम्यास ने हेकुल्ड से भी विभित हुए हैं। यदि यह कहा जाये कि ऐसे गाब्यो 
वी सेना में भो प्रतिमा-रफुरण वा अदृष्ट हेतु गुप्त रूप से विद्यमान द्वौता है 
तो भी उचित वही है वयोदि मदि ऐसा होता तो ब्युत्पत्ति और अभ्यास को हो 
प्रति उत्पत्ति पा चारण स्वीकार वरना युवितसगत हो सकता था, यदि यह फहा 
जाप बि प्रत्तिधोदूभव मे पूस बारण तो अदृष्ट ही है, बिल्तु उप्मे क्स्ती-न-विशी 
पवार वा बोई प्रतिदन्‍्धव अश अपनी विद्यमातना के घारण उसवा प्रपपुरण नहीं 
होने दैता और व्युत्यत्ति और अध्याम वी साधना से उप्त प्रतिवन्धर' घर विध्यंस 
हो जाता है जिससे प्रराधित अदृष्ट उनने साथ सयक्‍त होकर वाव्य प्रतिभा वा 
उनयत बरता है, तो भी इस तके में अपने पश्समर्थन या आग्रहमात्र है। इस 
प्रवावर की मान्यता मे प्रतिभोत्पाइप' अदृष्ट तथा प्रतिमोत्त्तिप्रतियन्यव अदृष्ट 
नामक दो अदृष्टो वी वरपना करनी पढतो है जो व्यथे था भारवहन मात्र है। 
शत उचित तो यही प्रतीत होता है वि अदृष्ट तथा ब्यूत्पत्त्यम्यारा को पृथक्‌- 
पृथयू रूप में प्रतिभा ने प्रगाशन बा बारण माना जाए। ऐसी मान्यता मे विसी 
भी प्रगार वे दो बायबारणशावो शा 'व्यूतिरेव-ब्यशियार भानता भी युदित- 
संगत नही है, पर्नोत्रि अदृष्टजन्य प्रतिभा के प्रति +अदुप्ट' तथा य्युत्पत्पम्यासजन्प 
प्रतिभा ये प्रति “्युत्पत्यम्यास” नामक दो पूपर-पूयव्‌ वारण विद्यमान हैं, जितहे 
दी पृषक्‌ भूषर्‌ कार्य भी सुविश्चित कहे जा सपते हैं। यदि हम घाहें तो अदृष्ट- 


29 


जन्य तथा ब्युटत्युध्यासजन्य दो प्रकार की प्रतिभाओं द्वारा फाव्यहप एक ही 
कार्य की सिद्धि भी कर सकते हैं। उस समय हमे काव्यरुप कार्य की भाँति 
प्रतिभारूप कारण को भी एक ही मानता पड़ेगा और उसके अदृष्टजन्यत्व तथा 
स्युत्पयुम्यासजन्यत्व ताक दो प्थकू-पूथक्‌ विशेषण न देकर एक ही सामान्य 
कार्यकारणभाव से यही बहता पड़ेगा कि काव्य-निर्माण के लिए प्रतिभामात्र 
अपेक्षित है। ऐसा भी देखा जाता है कि काच्य को हेतुभूत प्रतिमा कभी-कभी 
ब्युत्वत्ति और अभ्यास की निरन्तर साधना से भी प्रस्फुरित नहीं होती जिसका 
कारण यह है कि उस साधना मे अपेक्षित वैलक्षव्य बा अभाव रहता है, जिसे 
विद्वानों ने 'विश्वि्ट प्रकार का परापप्तिबन्ध' कहा है) वह पाप-अतिवस्धक 
जब तक दूर वही हो जाता, तब तक प्रतिभा शवित कुठित रहती है। बह एक 
प्रकार का दुरदृष्ट है, जिगे सभी आघार्यों ने किसी-व-किसी रूप में प्रतिभा का 
अवरो०क भाता है | पण्डितराज ने ऐसे प्रतिमाशाली कवियों का भी उल्लेख 
किया है जिन्होंने किसी काल-विशेष में उत्तमोत्तम काव्यो की रचना वर उच्चतम 
गौरव प्राप्त किया था, किन्तु जब उनके प्रतिवादी तात्िकों ने अपने मस्त्रवल से 
उतकी वाणी को स्तम्मित कर दिया तो उनको प्रतिभा के विकास में बहुत बड़ा 
पाप-अतिवन्धक सा उपस्थित हो गया। आज के वैज्ञानिक युग में इस प्रकार 
के दुरदृष्ट प्रतिबस्धन को कपोल-कल्पता समझ कर उपेक्षित कर दिया जाये 
फिन्तु किसी समय इस प्रकार को धारणाएँ लोकप्रचलित थी, जिनकी वास्त- 
बिकता का सर्वयां निषेध सही किया जा सकता। हमारे कथन का अधिप्राय 
इतना ही है कि पण्डितराज जयलनाथ ने प्रतिभागात्र को काब्य के प्रति कारण 
भाना है जबकि मम्मंठ आदि अन्य आचार्य 'शक्त्यादि-समुदित कारणतावाद' में 
विश्वाप्त रखकर काव्य-करणों का विवेचत करना अधिक उपयुक्त समझते हैं । 


कारपिदो प्रतिभा हो काव्यपर्जेता का एकमात्र हेतु है 


प्रण्डितराज जगल्ताय ने कारपित्री प्रतिभा का वर्णन करते हुए केवल उसे 
ही काव्य-सजेंना का एकमात्र देतु अथदा कारण निदिष्ट किया है। उनके अनुसार 
बदृष्ट, व्यूलत्ति एवम्‌ अभ्यास आदि तो ऋृतिभोत्पत्ति के केवल कारणरूप हैं । 
प्रतिभा को अदृष्ट उत्पत्ति के लिए उन्होंने देवता और महापुरुषों के वरदान 
शुवाम्‌ प्रसाद आदि को स्वीकार किया है। उन्होंने बतबाया है कि किसी-किसी 
व्यक्ति में व्युसत्ति तथा अभ्यास के बिना भी वाल्यकाल में ही काव्य-सर्जता की 
अधिमा सक्षित होती है, जिसमे स्पष्ट है कि अदृष्ट प्रतिभा ही काव्य-सर्जना का 
भूल हेतु है। सच तो यह है कि सहज कवि के लिए काव्य-सजैना के मूल मे 
प्रतिभा के अतिरिक्त अन्य किसी भी उपादान की आवश्यकता नहीं होती । 
संसार में ऐसे अनेक कवि हुए हैं, जिन्होंते व्युत्ति एवम अभ्यात् का ब्राथय 
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लिए बिता ही अलोविक काव्य-सर्जन क्या है, जिससे उनकी प्रतिभा वा चाष्ठ 
घमत्वाए प्रदर्शित होता है । पण्डितराज ने प्रतिभा के कारण-वर्गे मे जिस 'अदृष्ट 
ह॒द वा प्रयोग जिया है वह अत्यन्त रहस्पपूर्ण और साय है। मीमासा दर्शन 
मे अनुसार “अदृध्ट' शब्द मे जन्म-जन्मान्तरों वे सस्कारो बे! साथ-साथ देवताओ 
के वरदान का भी रहस्य अहतिहित हे । पडितराज को मीमासा-दर्शन बा यहो 
अर्थ अभिप्रेव है । उन्होंने तस्याश्य हेतु कवचिदरेवताम्रहापुरुपप्रसादिदजन्यम- 
दुष्दम्‌ “तथा' वासादेल्ती घिनापि बेबतास्महापुर्पप्रसादादपि प्रतिभोत्पत्ते ” बह 
हर गही सेत किया है कि सहज प्रतिभा विशेषत पूर्वजन्म के अदृष्ट वा एल 
है। उनवा विश्वास है वि वाब्य-प्रतिभा वो प्राप्ति से हमारी पुष्पणासिता बहुत 
बड़ा कारण है। इसका प्रमाण यह है वि अनेव व्यक्त ब्युत्तन्त तथा आम्यासिक 
होने पर भी अपने पुण्यो बे अभाव में भगवतो बीणापाणि वी कूपा के पात्र नही 
हो पाते । इसपा यह अभिप्राय नहीं नि पडितराज प्रतिभा मे क्षेत्र भे स्वत 
'अदृष्ट' बा ही गुणपान द रते हैं। उन्होंने अदृप्ट दे अतिरिक्त व्युत्पत्ति एम अन्यातत 
मो भी प्रतिमा वो उत्पत्ति हे स्वतत्र बारण माने हैं जिससे स्पष्ट है वि वे अति- 
बादी भीमाराक न होवर वयेप्ट कश् में चैयापिक भी थे | यध्यपि दे सहन और 
अदृष्ट प्रतिभा ये प्रबल समर्थक थे, किन्तु उन्होंने यह बात भी स्वोवार थी है वि 
निरतरशत साधना से भी काब्ययरण की शवित उद्भाषित मीजासपतो है। 
उन्होंने बतलागा है कि ऐसा करने पर भी यदि विसी में प्रतिमोदय नहोंतो 
उसका कारण पा तो उसवे जन्मातर था बोई पापात्मकः अदृष्ट है या बाय्य प्रतिभा 
बे स्तर के कक. स्युलत्ति वे एक विशिष्ट स्तर वी अभ्ाणि। वे प्रतिभा को 
्छंदय ता से सिद्ध जातिविशेष वी अखड' उपाधि बहवर उतरी 
विविधता के' माध्यम से काव्य बी विलध्यणरूपता प्रकट बरते हुए लियते हैं -- 
“'प्रतिभारव घ कविताया' वारणवावच्छेदय प्रतिमागतबनक्षप्यमेय वा विपत- 


झ्षणव्राव्यप्रतीति लाजापि सा । न य सतोरषि ब्युत्पत्थभ्यामयोयित्र न प्रतिमोत्पत्तिस्त- 
वान्ययव्यभिचार इनिवाच्यम्‌  तत्र तयोस्तादृशवैनदाण्ये मानाभावेन बारणावच्छे- 
एरावव4 ौरिटन्नत्वात्‌ पापविदेषस्य सच प्रतिबधात्व-वत्यनादोष ।" 


प्रतिभा सम्पन्न वि हो सजीव वाब्य का सप्टा है 


गजीव दाव्य वा यप्टा रवि निश्चय ही प्रतिभागष्प-न होता है । बट अपनी 
प्रतिभा के प्रभाव से सौतिक अनुभवों गो भी नदीद दा सोगोतर परिष्कार 
प्रदाव शरता है। प्रतिभा के हो फारण वि का ध्यक्तिगत वय अपनी 'परिमित 
प्रमातृता' वग परित्याग बर उम्रे ऐसी लोस्सामान्य भावधूमि पर अधिर्टित बर 
देता है जो समस्त विश्वन्पयन्त व्याप्त हो सगे) उगशे श्रतोति 'स्वात्मद्रारेण 
विश्व देषा पश्पन्‌! के रूप मे इतनी महनौय यय जाती है वि उसकी चर्द॑ंघा से 
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आस्वाद्य बड़ा हुतआ उसका बनुझव केवल लौकिक अनुभव न रहकर उसके आत्म- 
तत्व में व्याप्त हो जाता है जिसके कारण उसका भाव-जीवन अपनी सहज किया 
में अभिव्यक्र होफ़र सद्दृदपपाव का भावालोऊ बन जात्मा है। सच तो मह है 
कि जब तक कवि के घाव-मीवन में इस प्रझार की आत्मदिश्वाति नही आती, 
तब तक वह उग शब्दाधध रूप काब्य का अभिषान प्रदान कर ही नहीं सकता । 
उसकी गत श्थिति में निमिद काव्य के शब्दयेरूप भले हो लौकिक हो, किन्तु वे 
फवि की आत्ममहज वाणी का आधार पा कर विश्वव्यापक प्रतीति कराने की 
शमता प्राप्त कर लेते हैं। महपि वात्मीकि का 'शोक जिस अ्रक्रिया से 'श्लोर्त्वा 
को समागंत हुआ, यह इस कथन का जीवन्त प्रमाण है । 


प्रतिभाशाली रूदि के लिए कादय को मोलिक सर्जना सदंव समद हूँ 


कांब्य-राजंतों को मौलिकता के विषय मे विद्वानों मे श्रदल मत विरोध है। 
जीवन के अब्य क्षेत्रों को भाँति काव्य-सर्जना के प्रति भी निराशावादी दृष्टिकोण 
लेकर चलने वाले विद्वातो का कथन है कि प्राचीत कवियों ने अपने प्रतिभा" 
प्रकर्प द्वारा काव्यपंथ को इतना अधिक प्रश्ुण्ण कर दिया है कि उसकी कोई भी 
बर्णनीय वस्तु उनके अलौकिक, तीएण और सूद्षम दृष्टिकोण से अस्पृष्ठ नहीं रह 
सकी है। ऐसे विचारकों के मतानुसार काव्यविययों के मौलिक प्रतिष्ठान के 
लिए कोई क्षेत्र ही अवशिप्ट न होने के काएण सवीन कवियों के लिए केवल 
इतना ही सम्भव है कि वे परावणित्र काव्य-्वस्सु को अपनी अभिव्यंजन-कलता 
द्वारा सुप्रकृत और युप्तज्जित करने के प्रयत्त में हो तत्यर रहे। काब्य को 
अनभ्न और चिरंतन धारादाहिकता का विचार करने पर विचारकों के उबत 
कथन में सत्य का आल्वेषण करना कोई कठिन रार्य नहीं है, किन्तु मह मत 
अपनी एकागिता का उद्घोषण भी स्वत' कर देता है। बस्तुतः वाणी का स्लोत 
अप्तीम और अनन्त है और दृष्टि के प्रारम्भ से लेकर अथावधि अनेक कवियों 
द्वारा उमका निरंतर प्रतार किये जाने पर भी उसकी तित्य-नूवनता मे कोई 
क्षत्ति हुई हो, ऐसा नहीं माता जा सकता । सृष्टि के उदूभव ओर विकास की 
मौति कविप्रतिभा में भी मोलिक अस्फुरण के असंस्य रहस्य अन्तर्निद्दित हूँ 
जिनका ध्यावहारिक परीक्षण करना सुगम कार्य नही है। तत्वदृष्टि से काव्य के 
धर्ण्प विपयो की इयत्ता हथा परिसीमा का अनुमान नहीं लगाया जा सकता । 
प्रतिभाशाली कवियों ने वाणी के अविछिन्न, निर्दाध और अनादि स्रोत से अनेक 
प्रकार के मौलिक तत्व ग्रहण किये हैं, कर रहे है और भविष्य में भी करेंगे । 
किसी काव्यकार अप्वा विवेचक को काब्य-विषयों को परिसीमा सक्षित होती 
है तो उसका एक प्रमुण कारण उसका दृष्टि-संकोच अथवा सीमित अनुशीलन 
है । क्ाब्य-सरजेना की मौलिक स्पृद्या लेकर चलने वाले काव्यकारों का कत्तव्य 
है कि वे अपने पु्ववर्ती दया समकालीद कवियों की कृतियों का सम्यक्शीता 
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अध्ययन बरें जिससे उनको प्रतिभा और काव्यशवित दा आँभतद परिप्कार एवं 
मूवन उन्मेष हो । हमारे व्यावहारिद अनुभवों से भो सिद्ध है कि अन्य कवियों 
वी रचनाओं दाग निरन्तर जवगाहन व रने से अध्यता कवियों को इस विपय वा 
शान हो जाता है दि एक हो प्रकार वे भावों वा भिन्‍न भिन्‍न वल्पताओं और 
प्रणालियों से क्सि प्रकार सभिव्यजन जिया जाता रहा है। उस अनुशोलन से 
उतरी नवनवोन्मेपशलिनी प्रज्ञा भे कोई मौलिब कल्पना जथदा नवीन सवेदना वी 
भी सृष्टि हो सवती है। इस प्रगार वा आाव्यानृचितन बाब्य-निर्माताओं को 
अनेव' सवीत विपयो वा उद्वोधन भी कटा सकता है । सभव है, पुसातव कवियों 
बे भाव-चित्र नवोत ववियों वे स्रानस पटल पर ऐसो रहस्यमयों वल्पता-छंषियों 
रेपाक्ति क्र दे जिनरे बारण दे अभिनद उद्भावनाओं बी क्रिया में सफल हो 
हो सके । यो ता तत्वद्रप्टा मटात्माआ वी भाँति सूइमदर्शी ववियों वे चिन्तन से 
भी समभाव था प्रस्पूरण हाना स्वाभाविक है और वे देशकाल बी परिधि से 
विमुश्त होबर विश्वात्मभाव वो सो अनुभूति बरते हैं जिसमे यद्यपि दिसो भो 
प्यार था आदात-प्रदान नही होता रुथापि उन पारत्परित विचार-विनिभय 
अथवा अध्यपन-अनुशोलन दिली-त-डिसी प्रकार की नवीन उद्भादिवा सामग्री 
भी अदान वर सरता है। ऐसी स्थिति मे द्राच्य सर्जना ने प्रति आशामयों 
आपत्या रथ कर ही चलता थेयन्वर है । 


प्रतिभाशाली रुवि हा सामाशिक दायित्व और गोरद 


बहने लिए हमे कास्पहति को आत्याभिव्यवित्र वो परिसोसा में सले ह्टी 
निमत्रित बर दें। रिस्तु उसरो सामाजित उपयोधिता को दशापि झपेशा नही 
की जा सती । जिस अ्रषार प्रतिभाद्यासी कवि बा व्यक्तित्व सामाधिक पक्ष की 
उपेशा नहीं बर सकता, उसी प्रशार बाब्य हृति भी सामाजिर सस्प्श से बिहोल 
मही रह सदतो । यहा कारप है हि काब्य-रचनाओं डा परीक्षण करते समय उनतें 
सामाजिक पक्ष वा विद्यार प्रारम्भ हो से दिया जाता ₹ दा है। प्राचीन जाचायाँ 
का को झत था वि दाव्य-प्रवन्ध वी समाप्ति वे. परम्चान्‌ उसवा प्रचार ऐमस रूप भे 
होना घाहिए जिसमे वह ममा-समराजों, विद्वद्‌दरगों भोर सहृदयजनों हे हृदय तब 
पहुंचे और वे उसया तान्दिय मूद्याउन वर सर्व । महाब वि वालिदात ने इसी 
दृष्टिरोश ने बारण 'जापरितोषात विदुपा न साधु मस्पे प्रयोगविज्ञानम” लिखा 
है। अपने गाब्य बो अधिराधित उदल और सयाजदाघधा बनाने वे लिए बढ 
को अनवरत साधना बरनो पदती है । कविस्धस जय बत्त स्द है हि थे ऐसे दुब्पेंसनों 
से दूर पहे जो बाव्य बे पुरीव पच् झे दाघर हो । बाब्य निर्माण थे समयकवि 
मो मना रिदति डिसो भो समादिस्थ योगी से बम नही होती, अठ उम्र अपने 
दापिव को ग्रुरठा का अनुभव कर बराज्य-निर्माघ को किया में विद्ो भी प्रशार 
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का प्रमाद नहीं करना चाहिए । श्रेप्य कवियों की रचनाएँ न केवल विद्वदूसमाज 
के कण्ठो के ही एकावली होती हैं, अपितु दे अपनी प्रकृष्टता के कारण कवियों 
में भो ऐगी शक्ति कया सवार करती हैं, जिनके द्वारा उनकी प्रतिभा का परिष्करण 
और वाव्यनमौंदिये का संवर्धन होता है। वस्तुत. काव्यनिर्माण भी एक प्रकार 
की तपस्या है जिसरोी सिंद्धि के लिए कवि को निरालसभाव से कमंतत्पर रहता 
बाछनीय है । जीवन के महासागर का पान करने के लिए कवि को अगस्य की 
भाँति हो आवोशपूर्ण उत्ते जबा में नहीं आना है अपितु उसके क्षार को भी सहप॑ 
प्रहण कर अपनी पर्जना वो रूप में अमृत-विष्पदिनी जीवन-धारा प्रदाव करना 
है। कवि के कष्ठ में उतर कर जीवन का विष भी उसे भगवान शंकर दी सी 
मीलकण्टता प्रदान करता है । वह अपनी मुबतक रचनाओं में ही महान्‌ नहीं 
होना, अपितु प्रबन्ध-काब्यों को व्यापकता मे भी विमुतापूर्ण होता है। अपनी 
दिव्य शवित के कारण ही वह 'कविमवीपी १रिभू. स्वयमंभू: पद वा अधिकारी 
बना है । सृष्टि के प्रारम्भ ही से उसे समाज ने अमर सम्मान प्रदाव किया है । 
उसे न केवल्त राजसमाजों में ही प्रतिष्ठा मिली है मपितु वह जनता-जतादंत के 
दृदय-मिहासन पर प्रीनिषूर्ण समादर श्राप्त कर सका है। भारतीय समाज में 
उत्के गुणों की परीक्षा करने के उपरांत उसे सृष्टिकर्ता विधाता के समकक्ष मादा 
है। भारत में लिंग और बय की ओर ध्यात ने देते हुए गुण ही को पूजास्थात 
माना गया है और इसी नीति के आधार पर कवियो को भी अलइत किया है। 
राजगेपरकत काव्यमी मांसा से प्रकट है कि प्राचीत काल में उम्जयिती में काव्य- 
कारो की परीक्षा होती थी तथा पाटसिपृत्र में शास्त्रकारों की । उन परीक्षाओं 
में उत्तर कोटि की सफलता प्राप्त करने के कारण हो कालीदास, आयंघूर, 
भारवि, हरिश्चद्र और चद्धगुप्त जैसे कवि काव्यकारों को महिमामयी श्रेषी में 
प्रतिष्ठित किए गये थे तपा उभवर्ष, पाणिनि पिगल, व्याडि, वररुचि और 
प़ंजलि को शास्त्रकारों वी परीक्षा मे सफलता प्राप्त करते को ग्ोरब उपसब्ध 
हुआ था । 
प्रतिभासम्पन्त सारस्वत कवि सेव वरेष्य है 

प्रतिभाशाली कवि का दृष्टिकोण भर्ल्य॑त गम्भीर और व्यापक होता है। 
उग्के लिए न तो काव्योदित वरष्यं विपयो की कमी है और न अभिव्यंजवा-शिल्पों 
तथा कत्पना-चमत्कारों की ही न्यूनठा है उसके क॒त्‌ त्व-कौशल को देखते हुए 
मे तो यह कथन ही उचिद प्रतीत होता है कि काव्य का जो कुछ भी वर्ष्य है, 
बह प्रचीन कवियों ने चित्रित कर दिया है और न यह मान्यता ही मुक्तिस॒गत 
लगती है कि केवत् दुसरो को कृतियो का आकलत करने से हो कांव्यशकित का 
उन्मेष होता है । हमाय तो विश्वास है कि जग्न्तियन्ता परमेश्वर ने कवि को 
ऐदा ज्ञाचमय सारस्वत चशु प्रदान किया है! जिसके द्वारा वह मत और बाघों 


3224 


से अगोदर समाधि लगा बर इस विपय का सहव बोघ रूर लेता है कि बाख 
के लिए बौससां डिएय अस्पृष्ट हे । भाग्तोय जोन यो मारितत भावना ते हों 
शर्ट नक् स्दोकार किया है रि भगरती वोषापाधि के खतोम ओर बलौकिज 
बनुर्रत पे उसके हृ्ापात्र महज्विशों छो सुपुप्ति अवस्ण में थी बाब्यरचनावुन 
रूप झछ्दो और अर्थो बा सम्पव्‌ ज्ञाव हो जाता है। इसके दिपरोत डो च्यक्ति 
हिंद बदित्दसक्ति से दिहीन हैं, वे जाग्रत अदस्था में भी ज्पदणतु हैं । साएन्दत 
बदियों दो यह अद्वितीय दिशेषता होती है कि डिन दिप्यों पर अन्य ऋरिओों 
ने लिखा है उन्हे वे उच्छिष्ट तदा दृष्टि समन्त श< र्थव देते हैं बौर उबगे 
दिव्य दृष्टि ऐस-ऐसे वदीन तत्वों बी प्लोर प्रभादित होतो है वजिदयो इत्फाएँ 
बरना भी बन्र ददियों वे लिए संभव नहीं है। सच तो पह है दि अपनी मूवव- 
दैला में रमसिद्ध दि सहरुपक्ष बत जाते हैं बोर भगवान शकर वी माँति उसबा 
जानमय तृतीय नेत्र सानारिब परिलताओं मर स्वार्यग्रय रख्नो को दिवेप्ट 
कर ऐसो इिब्य ज्ाप्ना दिवीर्ण बरता है शित्तमे योषियों को समाधि और रशुमगे 
पूमिरा थी स्पिति मा दातो है। महातरदियों के मतिदर्पेण में रूगस्त दिस्व 
प्रतिबिस्बित होता है और उनसे सम्दुज़ शब्द और अर्पे परस्पर अप्िस्पर्षो भी 
भादना रख कर मटूपूदिवाबूत्ति से उपसपंथ परे हैं । चस्तुदः डित बिपयों वो 
समाधिसिद्ध योगो दिव्य दृष्दि से देखने हैं, उन्हीं विध्यो में हमारे प्ससिद् बदि- 
झन वाों द्वार विचरण बरते हैँ । प्रतिघासम्पत्न महायदियों सी इसे झूसोविड 
विशेषताओं का पूर्ण विदेदन करन, असम्भव सा है, जतः हम उस्हें समो स्पिरिशों 
में बन्टतीय सम बर उनसे भ्रति झपने थद्धा-युसन समर्पित बरबे ही सठफ्लाप्र 
इरता पर्याप्त समझते हैं । 


॥5 
भारतीय जीवन-दर्शन और काव्य 


दाना शाइ के मूल में *दृश्‌ धातु है जिसका अर्थ है देखना । सामान्याया' 
द्गन शब्द इद्धियजन्य विरोशण गा बाबर है, किन्दु उनके अतरंत हमारे प्रत्यग 
आत अथवा अन्न का भाव भी गन्विहित है। उाग्य सम्तर्य घटनाओ के 
भूदम निरीक्षण, ताडिफ परीक्षण तथा आत्मदृष्टि से भी है। तथाकूपित दर्शन- 
शास्त्र को आवोचनाउगक अ्रवृत्तियों ठप पद्धतिपों के साथ-साथ जीव, बगत्‌ 
प्रबूति, माया, आत्मा और परमात्मा आदि से स्र्बद्ध अतेड प्रकार की घारपाओं 
का विदेषन भी उससे अंनगंत आता है। उनता। तात्विक सम्दद हमारे अस्तदृष्टि- 
जब्य अनुभव से विशेष रूप में हैं जिसकी पुष्टि ताडिक अमाणों द्वारा वी जाती 
है। द्रैद से अरैत की और अग्रसर होने के जितने भौ मारे हैं, वे मद दर्शनशात्त 
वी विशाल परिधि से गमाविष्ट होते हैं। सभी देशों के बाइ,पग में दर्शन को 
पिल-पिल प्रगातिय प्रचलित रही हैं। इस क्षेत्र में भारतीय दृष्टि का महाव 
सर्वोरि बहा जा सता है ! यहाँ के धरम दिप्ठ महात्माओं ने प्राचीन काल से ही 
परा्रद्म का साक्षात्तार करने को भावता से जोवर और जात्‌ की जिन समत्याओं 
का समाप्रान काने की चेप्टा की है, वह उनसे भात्मतत्व का एक ऐसा उर्ज्यल 
प्रकाश है जो विश्वास्मएप मे साथ तादाहम्प स्थापित छरने की दिशा में सफल हो 
सच्चा है। यहाँ के घामिक अनुप्ठानों और क्रियाकतापों ने दरनशास्त की विविध: 
संरप्रियों को स्फृतिक्षगिती प्रर्णाएं प्रदान को हैं। यहाँ का दांव जोवन की अंत 
सलिता से साथ प्रवाहित रहा है जिसकी प्रदुद्ण और आत्म-चेतना शतशः 
चंइनौय है। उसे प्रारम्भ ही में तकंगिप्रित आस्था का बच प्राप्त है जिसका 
प्रसार अनेकविध्र दाशनिक प्रपत्तिपों में हुआ है। सांख्य, योग, कैशेपिक, पूर्व" 
मोमांसा, न्याय और वेदात के अतिर्तिकत जैव, बौद्ध और चोवकि दर्शनों की 
गम्भीर तथा व्यापक रहस्यमयता की अनुभूति जिन प्रमाताओ ने की हम बे इत 
बात का अनुमान लगा सदते हैं कि भारतीय मदीषा ते जीवन के लौकिके 5 
पारलौकिक तत्वों का अवुसंधाव करने मे अपनी मानना का सदुपपोय दिते 
दुढ़टा और निष्ठा के झाथ किया था । यहाँ के धातिक जीवन ने त केवल समा» 
जिक आद्शों का निर्माण करने में ही अपना सहयोग दिया है 052४ 
दृर्णकौण से भी परिष्लावित एह्टा हैं जिसको व्यापकता में इसी अकाए है पठ- 
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बादियों को अभीष्ट प्रतिष्ठा धराप्त हुई है । जौ सौग भारतीय जीवन-दृष्टि को 
सदुचित मौर छटिप्रस्त मानते हैं, वे इस तथ्य गे स्वेधा अनभिज्ञ हैं कि उसके 
अनेवत्व में भी एकल्द्र सथा विविधता से भी एकात्मठा के भाव सन्विहित हैं। 
यदि ऐसा न होता तो वहाँ वी दिव्योपम भूमि से आास्तिक ठया नास्तिज, भोतिक- 
बादी और आनदवादी, हेतुवादी और स्वतत्न तपा स्गपवादी जौर विधर्मी आदि 
सो प्रगार हे विधारकों वो समानुपातिक रुप से एक सा महत्व और गौरव 
प्राप्त नही होगा । 
भारतीय जोववत में दर्शन अयवा तत्वमीमांसा का स्वत॒ल्त्र एव प्रमुख स्थान 
रहा है। प्राकृतिक परिस्थितियों वी अनुकूलता तथा जीवन-सग्राम बी सरलता 
में यहाँ ने तत्ववेत्ता महियों वो गूढार्थ चिल्तन के श्रति विशेष आदुष्ट जिया 
है। थूनान तथा रोम आदि पश्चिमी देशो के विशेष कालो में जहाँ दर्शन को 
राजनीति, मौतिशारप, इतिहास, समाजशास्ूत्र, प्राइतिक बिज्ञान तथा परमार्ष 
विद्या वी विविध सरपभियों मे विवेद्ित रिया गया था, वहाँ भारतीय 
विचार घारा में वह सर्वधा अत्म-निर्भर, स्वतन्त्र और शान-विज्ञान वौ 
अनेझविध शाया-प्रशाखाओं के लिए मांर्ंद्ंर दतकद उपस्थित हुमा । 
मुण्डदकोपनिषद्‌ में उसे “भ्रह्म विद्या के नाम से व्याय्यात वर समस्त विज्ञानों बाद 
आधार अयवा सम्पूर्ण दियाओ वा प्रत्िप्ापवः बहा गया है जिसके द्वारा उसता 
सर्वोपरि स्थान स्वत, ही सिद्ध हो जाता है ॥ भारत के महान्‌ नीवियार चाणतप 
ने आन्‍ज्वोक्षितों वे ताम से दर्शनशास्त्र वो विदेचना बस्ते हुए उसे बन्‍्य सम्पूर्ण 
दिपयो का प्रदीप तया समस्त वक्तेव्यन्वरमों वा प्रय-प्रदर्शक माता है. जिश्वा 
समर्थन क्ाभदृभगवदुपी वा हारा भी विया जा सवता है। वस्तुतः दर्शव किसो भी 
दैश अपवा जातिदे सास्‍्कूतित्र विवाल का नवतवीत अयवा अमृतोपम निष्यद है 
जिगवे द्वारा हम उसक बोद्धिर तया आध्यात्मिक सार का परीक्षण कर सपते 
हैं। भारतीय जीवत के विकास-ध्रम वा आलोचनात्मव अध्ययन करने से मह तष्य 
स्वत. स्पष्ट हो जाग है कि यहाँ के 'दर्शन' वो आध्यात्मिकता ने भारतीयों वो 
वढोस्तम परिस्थिति में भी धेयंरखलिव होने से रोका तया बड़े-बहढ़ राजनीतिक 
पिप्लवों और सामप्ताजिक आन्दोलनो दे दात्याचत्रों से भी वे प्रवम्पित होने से 
बचे रहे | असत्य वा बहिप्पार ठया 'सत्यमेव जयते को प्राघ-द्रतिष्टा दरने में 
यहाँ वी दार्ननित उपलब्धि विद्यो भो सशरत चेतना से कम ह्कूतिदायितों बट 
रही है। पराधीतता के वातावरण में जिस भवित-साधता वी अजस प्रयस्विनी 
में यहाँ के घुफ्प्राय मानस में आजा वो जिन आनदलहरियों वा सवार विसा, 
वे यहाँ वी दाशेनिर प्रतिपत्तियों का मूल रस लेरर के ही तो उद्देलित हुई 
थी। गीता और एपदिपदी दा त वजान तथा पुराणा और महारब्यों के आध्यात 
अपनी कप्य॑मुयो दत्पताओ द्वारा जिन झूप्रों में भारतोय मानत्त वा आद्वाइव 
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करते रहे हैं, ये राव यहाँ के दर्शन हे आत्मवितन के ही तो सुफन हैं । यहाँ के 
सास्टूतिक आम्दोतन और सामाजिक सुधार भी दर्शन वो भूमिया से अस्पृष्ट 
त हैं। यहाँ तक कि भारतीय जोवन में जिस प्रकार को सहिष्णुता, सर्वभूव- 
हिनेदणा तथा फर्मंवादों विचारधारा छा प्रावन्य सचारित है, वह सब यहाँ की 
दर्शवशाहत्रीय पान्यताओं का ही प्रताद है। डुछ विद्तों ने भारतीय बर्मसाधना 
को हृदिग्रस्त तया हृठबादिनापूर्ण कहकर उसे दुराग्रहमुलक सिद्ध फरने की वेष्ठा 
जो है, किन्तु जो तत्यमीमागक उड़े प्रदुत स्वरूप से परिचित हैं, वे इध्त वाढ 
को भली-भांठि जानते हैं कि यहां की धर्मसाथना कभी भी एकागी और पूर्वाप्रही 
नही रही अपितु यहाँ की वत्वमोमांसा में एक ऐसा युक्तियुवत संसर्लेषण 
रहा जिसने दाशंनिक प्रगति के साथ-साथ अपने अतर्जविन में नित्य-नृतन 
पिचाएँ का अभिनवेश करने में मकोच नही किया । पहाँ के शामिक आन्दोलन 
बेव्ल यायदी कत्पनाओं अवदा निराध्ार आर्याओं के श्रतिफल न होकर ठोस 
तबभूमि पर अधिष्टित रहे हैं, जिनके मूल में कोई-न-कोई दार्शनिक विचारधारा 
अनुषाणित रही है ) सच ठो पह है कि यहाँ की धर्मसाधना में जव-जब जे डवादी 
दृष्टिरोण का प्रायान्य हूआ तब-तव बुद्ध, महादीर, व्याय भौर शकर प्रभूतियुग 
पुरुषों ने भारत वसुधरा पर अवतोर्ण होकर यहाँ के घामिक और आध्यात्मिक 
क्षेत्र मे नवीन उत्क्ातियाँ की जितके फलस्वरूप यहाँ का सास्कूतिक जीवन पुन- 
रत्यान की तहूरियों से आन्‍्दोलित हो उठा । गौता के महान्‌ उपदेशक भगवान 
श्रोषृष्ण ने धर्मे की ग्लानि तया अध्मे के अम्युत्यान की बैला से अववारवाद के 
जिम मिदास्त का समर्थन फिया है, बहू इस तथ्य का प्रतीक है कि भारत में धर्म 
का स्वष्प मानवरर्स॑ग्यों का निर्देशक और लौकिक अम्युदय के साथ-साथ 
नि श्रेयस सिद्धि का प्रतिष्ठापक रहा है! कहने की आवश्यकता नही कि भारतीय 
जीवन के सास्क्ृतिक निर्माण से धर्म, समाज और दर्शन की दिव्योपम तिवेणी ने 
जो सहयोग प्रदान किया है, वह यहा के काश्य-साहित्य के शब्दाथ्थों में प्रवाहित 
है और जब तक उसका अतर्थोध्ठ नही किया जाता, ठव तक भारतीय वाड_मय 
को मूल चेतना सहज भाव से आत्मतात्‌ नही की जा सकती । 
यो तो भारतीय सल्लिप्क तथा जीवन-दर्णंव की प्रखर रश्मियाँ ज्ञान-विज्ञान 
के ब्रिविध्व पक्षो के बाह्य तथा आध्यंत्रर स्वरूप को आधोकित करने की दिशा पे 
प्रयानतत्पर रही हैं, किन्तु अन्ततोगत्वा उप्तरे जोदव का चरम लक्ष्य आप्मान 
विद्धि' के सिद्धाल मे ही स्वीकार किया है । तक शास्त्र, व्याकरण, अलकार, 
भाषा-विज्ञान, ज्योतिष, आयुविज्ञान, प्राणिशास्त्र, भौतिकी तथा कलाओं के 
दिविध आयामों मे प्रिश्रमण करने के पश्चात्‌ भारतीय दृष्टि ने वह्मादिद्या 
अग्रवा दर्शनशास्त्र की अध्यात्म-वेतना को ही जीव का परम साध्य निर्णीत कर 
उते अपने शाव-चक्र का के माय है ! यहाँ का कोई भो शिल्प, ज्ञान कबा- 
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कौशत़ तथा विपय ऐसा नही वहा जा सतद्या जित्का पर्यवद्ान आत्मविद्या मैं 
न हुआ हो । ज्ञान, कर्म और उपासना का उन्तरतम रहस्य उसी के तत्ववोध में 
सफलतामसयी चरितार्वता प्राप्त करता रहा है। मन ठी चेतन, लचेतन और 
मवचेतत कियाओ के साथ-साथ बुद्धि और अन्तकरण को जितनो भी स्वूल और 
मूदम वृत्तियों हो सकती हैं, वे सब उसके परिपार्वे में सन्निहित होकर ही अपनी 
जीवनगत उपयोगिता सिद्ध कर सको है । पश्चिम के मानस-विज्ञान द्वारा प्रस्तुत्त 
आधारन्सामग्री में इतनी घवित अथवा क्षमता वही जो उसके अनंत अमर का 
अन्तविरोध कर सके । जागरित, स्वष्त और सुपुत्ति का जो बंतविज्ञान भारतीय 
मस्तिष्क ने प्राउुत किया है, बह अद्भुत और विस्मयकारी है। गणित, सनम, 
भौतिकी और ज्योतिष के चमत्कारों वी समता में विश्य का कौतन्सा प्राचीन 
देश मारत के अतोतकालीन गोरव मे प्रतिष्ठित किया जा सकता है ? यहाँ के 
मस्तिष्क की विश्लेवणात्मक कौर धश्लेपणात्मक प्रत्नियाओं ने विज्ञान और दर्शन 
के क्षेत्र मे जो उपलब्धियाँ की हैं, वे देश-विदेश के मर्द न्य विद्वानों हारा प्रशंतित 
और सस्तुत हुई हैं। घहां हमे इस विषय वा स्यापक और गम्भीर विवेचन करना 
अमीष्ट वही है कि भारतीय मरितष्क ने स्थूलातिस्थूल विपयो सें लेकर सूदमाति- 
मूइम विंपयों तक अपनी उतरा शक्ति का प्रभाव ओर प्रसार कितनी चमत्कृति 
के शाघ प्रदर्शित किया पा । हम तो इस प्रसंग में केदल इतना संझेत करना ही 
पर्याप्त समझत हैं कि भारतीय काव्य-साहित्य त्या वाड मय का अध्येता जब तक 
भारतीय दृदश ओर ग्रत्तिष्क को सूल वृत्तियों से परिचित नही हो याता, वेद 
तक न तो वह यहां के फाव्य-ताहित्य के निर्माण वो सहज भ्रेरणाजों को ही मानि- 
सागम्य कर सकता है और ने उसके आस्वाद-विप्र्श के मर्म को हो जान सकता 
है । भारतीय बाग्य के स्वरुप-बोध की विवेचता के पूर्व भारतीय ज्ञान-विज्ञान 
ओर जीवन-दर्शन वी विधिध प्रक्रियाओं और प्रधालियों का जितना अप्निक 
नि#टवर्ती बभिन्ञान हम प्राप्त होगा उदका उतना ही अधिक सुस्पष्ड अन्तर्वो् 
करने में हम समर्थ है| सकेंगे । 

भारतीय गाव्य के रूप-निर्माण में यह की आरइठिक स्थिति ने प्रयाप्ति योग 
दान किया है। यहाँ की टिव्योपग प्रकृति थे यहाँ के तियासियों को ते केवल 
जीवन-विर्वाहे के भोतिक स्ताथनों डी प्रचुर सामग्री ही प्रदाव की है, अपितु उन्हे 
एक मुदोध कात-पर्यत्त विदेशी आक्रमणों से बनाकात भी रखा है जिसके कारण 
व अपना शात और निर्दद्ध जीवन व्यतीत झरने मे समर्प हुए हैं। नगाधिराज 
हिमालय अपनी सघत पर्यतमाताओं गौर उत्ुग घियर-राधियों शो जहाँ उदोपी 
दिशा वे! एक भटस प्रट्री के रूप मे देशतय सरक्षण करता रहा है वो दक्षिण की 
ओर जनत लह्ठर में विस्तीर्ण महामायर उग्के चरभो का प्रक्षालत करता हुआ 
एक छमंनिप्ट प्रवक की भांति अपने कत्तव्यपालन में सतत जागरूक रहा है ! 
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प्रकृति की सहज उदारता भौर अनुकम्पादश यहाँ के निवाप्तियों के लिए न तो 
खाद्य पदार्थों का अभाव रहा और न वे कठोर परिथ्रम और जीवन-संघ के 
जटिन प्रश्वों में हो सग्रम्त हुए । यहाँ के रवाणिम बत्तीत काल में लोगो को इस 
बात फा विशेष अनुभव ही नहीं हुआ कि रासार भी एक ऐटा युद्ध-क्षेत्र है जिसमे 
शक्ति, प्पति और प्रभुत्व की प्राप्ति के लिए भघपें करना पड़ता है। यहाँ के 
भनोपियों झा उदेर मस्तिष्क प्रकृति के गर्भ से अधिकाधिक लाभसाधन प्राप्त करने 
तथा मसार की शक्तियों को नियत्रित रखने की दिशा की ओर किसी भी प्रकार की 
सोभवागना से आाहृष्ट नही हुआ तथा दे भौतिवता की तश्वर तथा ससीम पृग- 
मरीचिका के चमुल मे फेस कर अपनी भत्म-शक्ित के भ्रस्फुरण मे ही विशेषतः 
दत्तचित्त रहे । वस्तुत यहाँ की सप्यता और संस्कृति का विव्राप्त प्रेमापगा 
सरिताओ के सुरम्य पुलितो पर अधिप्दित उन बन-्रदेशों में हुआ है, जहाँ के 
सघन कुंजो और उन्पुक्त पर्यावरणो ने उन्हें आत्मविथाति के क्षणो में श्रेयम वलित 
आत्मवितन की प्रभूत प्रेरणाएँ प्रदान को हैं। निश्चय ही श्रकृति का वह पुनीत 
प्रांगण शोकविदंग्ध मादसो के घान्तपर्य सुशीतल वारिधारा का अजल्ल प्रदाह बन 
कर उनके लिए आनरददायक अनुलेपन का रूप रहा है, जहाँ पर उन्होंने इलात॑ 
लीदन की कर्ममंकुलता से परित्राण प्राप्त किया है। भारतीय संस्कृति के फ्ोड 
में सत्निह्ित तीर्ययात्राओ का यह भी तो एक यूलवर्ती रहस्य है, शिरो शुराम्पत्त 
कर यहाँ के निवासी 'बननी उन्मभूमिश्च स्वर्गादपि गरीयस्ो' का स्तोभ-तिनाद 
करते हुए समस्त देश का परिष्तमण करने भे जीवन की सार्थकता और पुरुपापें- 
चतुष्टप की उपलब्धि का प्रेय प्राप्त करते रहे हैं | प्रकृति का शुचितापूर्ण दाता- 
वरुण और उसकी साधत-सम्पलता, जीवन को युरक्षित स्थिति और विस्ता- 
विमुहति तथा दावित्व तिर्याह की सरस बिवृत्ति तथा परमाष-भावना ने यहाँ के 
जीवन-दर्शन पर जो अमिट छाप अंकित की है, वह भारतीय काव्य-साहित्य की 
आधारशिना कही जा एकती है । 

आज के भौठिक संधर्ण और वस्तुपरक दृष्टिकोण ने भारतीय जीवनद्शन 

के विविध झूपी को भले ही अभिभूत कर लिया हो, किल्तु यह एक सुदृढ़ 
सत्य है कि उसकी गूल बैेतना और आम्यंतरिक शक्ति निश्चय ही अध्यात्म- 
परक है । यहाँ के वाड,मय के अनन्त विस्तार में जिन दार्शनिक प्रतिपत्तियो का 
अयुपुष्फन सह वृत्ति मे उपलब्ध होता है, वह इस तप्य का हैंगूचक है कि 
आरतीय मतौषियों का अधिमादस क्रेवल क्षुधा और काम की भोहिक तृत्ति 
पर्ेत्त ही सीमित मे रह कर उम ल्लोकोत्त र भूमि में भी _विचरण करने के लिए 
सदेव घालायित रहा है जो जीवन का परम श्राप्य बौर अयमय श्रेथ प्रदान करने 
में उपतीत्ध दिधवि का कार्य करती रही है । भारतीय जीवत-दर्शन के आतरिक्ष 
तत्वों ते अपरिचित अपडा अढ्ंपरिचित व्यक्ति उत्ते केबल मिथ्यापतक तथा 
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अवर्भष्प बहटरार उसका उपहास कर स्र्क्ते हैं, बिन्तु जिन विचारों ने उप्तवो 
आत्तरित व्यदम्धाओं वो वुद्धिमम्यएदम हृदययरम जिया है, वे उसी अदुभुन 
उपतब्धिय! पे प्रति खडावनद हूँएं दिया नहीं रह सकते १ यहाँ या वाच्य-्साटित्य 
त्तो भारतीय दर्शन वी तत्वमोमासा की सुविज्ञता ने बिता पूर्षस्प्रेण स्पष्ट क्या 
हो नहीं जा मदता । वस्तुत भारतोय दर्घन की इस मौलिक विशेषता गा परी- 
छण उसके वेदकाबीन वाद मय से लेइर आाधुनितकालीन वाव्य-्साहित्य वे 
वितासानुपम वी परम्परा के आधार प्र क्या जा सकता है सच तो यह है 
कि भारतीय विचारधारा में योटित दर्घा अथवा लाध्यात्मिर अतदू प्टि वा 
उदात्त स्वरूप ऐमी गरिमा से अभिमडित है जिसवी समता के उदाहरण मिलने 
विरतल हैं। मैंने इस तथ्य वा सवेत साभिप्राय दृष्टिवोण से वरते हुए इस बात 
वा उल्लेख बरता आवश्यक समझा हैं कि वाइ मत के अनुक्रम से विकसित 
भारतोय साहित्य का स्वरूप तब तक वेशच्यपूरवव' विधि से स्पष्ट नहीं दिया जा 
मफता, जब तक यहाँ वी अध्यात्म चेतना रा सम्पक्‌ ज्ञात उसवे जिशानु बश्ये- 
वाओं वी न हो । निश्चय ही वैदिक ऋषियों की देवोपम वाथी, उपनिधदों की 
रहरघमयी गूकितर्यां तथा महाकाव्यत्रात्त की व्यापक जोवन दृष्टि में जो लोगोचर 
चमह्ार विद्यमान है, बट परवर्ती वा्यन्साहित्य वे विक्राम-चरसों गे सिए 
सतत प्रेरणा का विपय रहा है ! यह एव. ऐसा मह॒बएूर्ण तत्व है, बिसशा 

बिन्तनपूर्ण बोघ दिये विना भारतीय जीवन-दर्शन और बाब्य-साहित्य वी भूमिशा 
स्पष्ट भी ही नहीं जा सवती । 


